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ଉତ୍ସଗ 


ଜଟିଳ ବିଜ୍ଞାନ ଓ କଠିନ ଗଣିତ ପାଠରେ ସମୃଦ୍ଧ ଏକ ମଣିଷର 
ମସ୍ତିଷ୍ଠରେ କ'ଣ କେବେ କବିତାର ସୁଗନ୍ଧିତ ପୁଷ୍ପ ଫୁଟିପାରେ ? ସେହି 
ଭୌତିକବାଦୀ ମସ୍ତିଷ୍ଠରେ, ମଣିଷର ଦରଦୀ ଅନ୍ତସ୍ବର କ'ଣ କେବେ ଗଳ୍ପରେ 
ପ୍ରକଟ ହୋଇପାରେ ? ମୋ ମନର ଏହି ଦୁଇଟି ପ୍ରଶ୍ଧର ଉତ୍ତର ପାଇଥୁଲି, 
ଜଣେ ପ୍ରତିଭାଶାଳୀ ବୈଜ୍ଞାନିକ (ଇସ୍ରୋ) ଏବଂ ପ୍ରଗତିଶୀଳ କବି କାର୍ରିକ 
ସ୍ବାଇଁଙ୍କ ସହ ବନ୍ଧୁତ୍ଵର ବନ୍ଧନରେ ବାନ୍ଧି ହେବାପରେ | ତାଙ୍କର ପ୍ରତିଟି ଗଳ୍ପ ଓ 
କବିତାରେ ରହିଛି ଅତ୍ୟନ୍ତ ମାନବୀୟ ସମ୍ବେଦନଶୀଳତାର ମରମ ସ୍ତର୍ଶ । 
ସେହି ମହାନ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଏବଂ କବିବନ୍ଧୁଙ୍କ କରକମଳରେ ମୋର ଏହି ଛୋଟ 
ପ୍ରବନ୍ଧ ସଂଗ୍ରହଟି ଅଭୁତ ଜନବିଶ୍ବାସଂ ଅର୍ପଣ କରି ନିଜକୁ ଧନ୍ୟ ମନେ କରୁଛି 


ଲେଖକ 
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ଭୂମିକା 


ହେତୁବାଦୀ ବିଚାରଧାରା ଆଜିର ନୂହେଁ ବରଂ ବହୁ ପୂରୁଣା ଦିନରୁ ଅଛି । ହେତୃବାଦୀ 
ବିତାର ରଖୁଥ୍‌ବା ଭୋଜମାନଙ୍କୁ ସାଧାରଣତଃ ନାସ୍ଥିକ ବୋଲି କୁହାଯାଏ । ସାଧାରଣ ଅର୍ଥରେ ନାସ୍ତିକର 
ଅର୍ଥ ଯାହା, ହେତୁଵାଦର ଅର୍ଥ ତାହା ନୁହେଁ । ନାସ୍ତିକ ପ୍ରବୂରିର ଲୋକମାନଙ୍କ ଚରିତ୍ର" ଭଗବାନଙ୍କ 
ଅସ୍ତିତ୍ବକୂ ସ୍ବୀକାର କରିବେ କିନ୍ତୁ ଅନୈତିକ କର୍ମ ବି କରିବେ । ପୂଜା କରିବେ କିନ୍ତୁ ଦାନ ଦକ୍ଷିଣା 
ଦେଲାବେଳକୁ ପନ୍େଇବେ । ସେମାନେ ଗୁରୁଜନ, ବ୍ରାହ୍ମଣ ଓ ଧର୍ମ ଗୁରୁମାନଙ୍କୁ ଅବଜ୍ଞା କରିବେ । 
ମନ୍ଦିର ହୁଣ୍ଡୀରୁ ଟଙ୍କା ତୋରି କରିବେ । ଦେହରେ ବଳଥବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସବୁ କିଛି ନିଜ ଇଛା ଅନୁସାରେ 
କରିବେ । କୌଣସି ଦୁର୍ଘଟଣା ଯୋଗୁଁ କିମ୍ବା ରୋଗ ଯୋଗୁଁ ଅସୁସ୍ତ ହୋଇ ପଡିଲେ ସବୁ ଦମ୍ଭ ଫସର 
ଫାଟିଯାଏ । ସେମାନଙ୍କର ନାସ୍ତିକ ପଣ ସେଇଠି ଶେଷ ହୋଇଯାଏ ! ନିଜ ଦୃତ କୁକର୍ମର ପ୍ରାୟଶ୍ଚିତ 
କରିବାପାଇଁ ଧର୍ମୀୟ କର୍ମକାଣ୍ଡ କରିବେ । ହୋମ, ଯଜ୍ଞ,ଭଜନ, କୀର୍ରନ, ତୀର୍ଥଯାତ୍ରା ଆଦି କରି ଯଥେଷ୍ଟ 
ପରିମାଣରେ ଦାନ ଓ ଦକ୍ଷିଣା ବି ଦେବେ । ଏହାହ୍ରାରା ସେମାନଙ୍କ ପାପ ମୋଚନ ହେଉଛିଜି ନାହିଁ ଜଣା 
ନାହିଁ କିନ୍ତୁ ସମାଜ ଆଖ୍ମରେ ସେମାନେ ଧାର୍ମିକ ବା ଆସ୍ତିକ ବ୍ୟକ୍ତିର ସମ୍ମାନ ପାଇଥାନ୍ତି । ସେମାନେ 
ନିଜକୁ ସାନ୍ଧନା ଦେଇ କୁହନ୍ତିଂମୋର ସବୁ ପାପ ଧୋଇହୋଇ ଗଲା । ଅର୍ଥାତ ଅପରାଧବୋଧରୁ ମୁକ୍ତ 
ହେତୁବାଦୀ ମାନଙ୍କର ଚରିତ୍ର ଓ ପ୍ରବୃରି କିନ୍ତୁ ସମ୍ୂର୍ଶ ଅଲଗା । ସେମାନେ ଭଗବାନ ସଭାକୁ ଅସ୍ବୀକାର 
କରନ୍ତି ତେଣୁ କୌଣସି ଦେବୀ ଦେବତାଙ୍କୁ ପୂଜା କରଚ୍ତି ନାହିଁ । ସେମାନେ ମନ୍ଦିରକୁ ଯା'୍ତି କିନ୍ତୁ ଧର୍ମୀୟ 
କର୍ମକାଣ୍ଡ କରର୍ତି ନାହିଁ। ଗୁରୁଜନ ଓ ଧର୍ମଗୁରୁମାନଙ୍କୁ ସମ୍ମାନ କରନ୍ତି କିନ୍ତୁ ମନ୍ଦିରକୁ ଦାନ ଦିଅନ୍ତି ନାହିଁ । 
ସେମାନେ ପ୍ରକୃତି ଓ ମନବବାଦକୁ ବିଶ୍ବାସ କରନ୍ତି । ସମାଜ ସ୍ବୀକୃତ ସମସ୍ତ ନୀତି ନିୟମ ମାନି ଚଳନ୍ତି । 
ସେମାନେ ସମସ୍ତ ମାନବୀୟ ସଦଗୁଣ ଯଥା :- ସ୍ପେହ, ପ୍ରେମ, ଦୟା, କ୍ଷମା ଓ ତ୍ୟାଗ ଆଦିକୁ 
ପ୍ରାଥମିକତା ଦିଅଚ୍ତି । ଧର୍ମ ବାହାନାରେ ତଥଆକଥୂତ ଧର୍ମ ଗୁରୁମାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା ହେଉଥ୍‌ବା ଶୋଷଣ ଓ 
ବ୍ୟବସାୟକୁ ସେମାନେ ବିରୋଧ କରଚ୍ତି । ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ରମାନଙ୍କରେ ଅଚିରଞ୍ିତ କରି ବର୍ଣ୍ଣନା 
କରାଯାଇଥ୍‌ବା କାଳ୍ପନିକ ଚରିତ୍ରମାନଙ୍କ ଚମଜ଼୍ାରୀ ଶକ୍ତି ସମ୍ପର୍କରେ ଥୂବା ତ୍ରାମକ ତଥ୍ଯକୁ 
ହେତୃବାଦୀମାନେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ପଦ୍ଧତିରେ ପର୍ଦାଫାଶ କରିଦିଅନ୍ତି । ମୋର ପ୍ରବନ୍ଧ ଗୁଡିକରେ ସେହିଭଳି 
ଅନେକ ତର୍ଜ ସଂଗତ ଓ ବିଜ୍ଞାନ ସମ୍ମତ ତଥ୍ୟ ସଂଗ୍ରହ କରି ଲେଖୁଛି । ଏହାହ୍ାରା ଯଦି କିଛି ଜିଜ୍ଞାସୁ 
ପାଠକମାନଙ୍କ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟି କୋଣର ବିକାଶ ହୋଇ ପାରିବ,ତେବେ ମୋର ଶ୍ରମ ସଫଳ ହେବ। 
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ସୂଚୀ ପତ୍ର 
ବିଷୟ 
ଅଭୂତ ଜନ ବିଶ୍ବାସ 
ଭଗବତ ଗୀତାର ପ୍ରେରଣା କେତେ ଲାଭ ଦାୟକ ? 
ବାବା ରାମଦେବଙ୍କ ଯୋଗ କେତେ ଭପଯୋଗୀ ? 
ଗୌତମ ବୁଦ୍ଧ ରଷି,ମହାମ କିମ୍ବା ଭଗବାନ ନ ଥଲେ 
ଆଷ୍ଟ୍ରୋଚାଇଲ୍ଟ ଓ ଅନ୍ଧବିଶ୍ବାସ 
ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ବାସା:ଏକ ଅନୁଶୀଳନ 
ଆସ୍ତିକବାଦ ବନାମ ତର୍କଶୀଳତା 
ଦାମ୍ପତ୍ୟ ସୁଖ ତନ୍ତ୍ର ମନ୍ତ୍ରରେ ନାହିଁ 
ଧର୍ମସ୍ଥଳର ଆମଦାନୀ ଭପରେ ଆୟକର ଲାଗିବା ଉଚିତ 
ବ୍ୟବହାରିକ ଜୀବନରେ ଧର୍ମର ଭୂମିକା 
ଧର୍ମ ସତ୍ୟଠାରୁ ଅଲଗା କାହିଁକି ଲାଗେ? 
ଧର୍ମାଳୟରେ ନିଶା ସେବନ ଉଚିତ କି ? 
ଅଧ୍ଯାମ୍ମବାଦ,ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମଣିଷ 
ବିଜ୍ଞାନ ଦୃଷ୍ଟିରେ ପୁନର୍ଜନ୍ନ 
ଭଗବାନଙ୍କ ସୁରକ୍ଷାର ପ୍ରଶ୍ନ 
ବାବାଙ୍କ ମାୟାରେ ମହିଳା ଭକ୍ତ 
ରଷି ଚାର୍ବାକ ଓ ନାସ୍ତିକ ଦର୍ଶନ 
ଅଛଶ୍ରଦ୍ଧାର ବିକୃତ ରୂପ 
ଅସଲି ନକଲି ବାବା 
ଦୃଷ୍ପର ଅପବ୍ୟବହାର 
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ଅଭୂତ ଜନ ବିଶ୍ବାସ 


ଭାରତ ଏକ ହିନ୍ଦୁ ବହୁଳ ରାଷ୍ଟ୍ର । ଏହି ଦେଶର ପ୍ରତ୍ୟେକ ରାଜ୍ୟରେ ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମକୁ ବିଶ୍ବାସ 
କରୁଥୁବା ଅଧ୍ଵକାଂଶ ଲୋକ ବାସ କରୁଛନ୍ତି ! ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର ଏକ ନୁହେଁ ଅନେକ ମାନ୍ୟତା ପ୍ରାପ୍ତ ଧର୍ମଗ୍ରକ୍ତ 
ରହିଛି । ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଥକୁ ଏକ ବିଶିଷ୍ଟ ଓ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଧର୍ମଗ୍ରକ୍ ବୋଲି ମାନୁ ଥବା କିଛି ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ଗୋଷ୍ଠୀ ବା 
ବର୍ଗ ରହିଛଚ୍ତି । ପ୍ରତ୍ୟେକ ଗ୍ରଚ୍ଚରେ ଏକ ବା ଏକାଧ୍ଵକ ଦେବୀ,ଦେବତାଙ୍କ ମହାନତାକୁ ବିଭିନ୍ନ 
ଉପାଖ୍ୟାନ, କାହାଣୀ, କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଓ ଚମ ନ଼ାରୀ ଭପମା ଦେଇ ବର୍ଣ୍ଣନା କରା ଯାଇଛି । ଯଦିଓ କୁହା ଯାଏ 
ଯେ ଛିନ୍ଦୁଧର୍ମରେ 33 କୋଟି ଦେବୀ ଦେବତା ଅଛି କିନ୍ତୁ ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ 33 କୋଟି ଗ୍ରନ୍ଥ ହୁଏତ 
ଲେଖା ଯାଇନାହିଁ । ବିରିନ୍ନ ଗ୍ରନ୍ଥରେ 33 କୋଟି ଦେବୀଦେବତାଙ୍କ ନାମ ମଧ୍ୟ ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି କି ନାହିଁ 
ସନ୍ଦେହ । ତଥାପି ପ୍ରକାଶ୍ୟ ଭାବେ ଭାରତର ଗୋଟିଏ କୋଣରୁ ଅନ୍ୟ କୋଣ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯେତିକି ଦେବୀ 
ଦେବତା ପୂଜା ପାଉଛନ୍ତି ସେମାନଙ୍କର ସଠିକ ସଂଖ୍ୟା ବି ଗଣନା କରିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ଏଠାରେ 
ଆମେ ସଂଖ୍ୟା ଉପରେ ଚଟା କରିବା ଅନାବଶ୍ୟକ । ଅସଲ ଏବଂ ମହତ୍ଵ ପୂର୍ଣ୍ଣ ପ୍ରଶ୍ନ ହେଉଛି- ଯେଉଁ 
ଦେବୀ ଦେବତାଙ୍କ ନାମରେ ବିଭିନ୍ନ ପୂଜା ବା କର୍ମ କାଣ୍ଡ ନିର୍ବାରିତ ହୋଇଛି,ସେଗୁଡିକ ମଣିଷର ଚଜଚନ୍ତି 
ଜୀବନରେ ସୁଖ ସାଧନ ପାଇଁ କେତେ ଭପଯୋଗୀ ? ସଚରେ କଣ ଦେବୀ ଦେବତାଙ୍କୁ ପୂଜା ଅର୍ଚନା 
କଲେ ପୂଜାରୀ ଓ ଧର୍ମ ଗୁରୁଙ୍କୁ ଦାନ -ଦକ୍ଷିଣା ଦେଇ, ମଣିଷ ନିଜର ଲଡ୍ବିତ ସୁଖ ଶାନ୍ତି ପାଇପାରୁଛିକି ? 
ଏହି ଦୂଇଟି ପ୍ରଶ୍ଧର ଭରରଦେଇ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଶ୍ରଦ୍ଧାକୁ କୁହନ୍ତି -ନିଶ୍ଚୟ ଉପଯୋଗୀ ଏବଂ ସୁଖ ଶାନ୍ତି 
ପାଇବେ କିନ୍ତୁ ଗୋଟିଏ ସର୍ଚ ରହିଛି । ତାହା ହେଉଛି -ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଉପରେ ଗରଭ୍ତୀର ଆସତ୍ତା ରଖ ନିଶ୍ବାପର 
ରାବେ କୂଛ୍ଥ ସାଧନା କରିବାକୁ ହେବ | 

ଦୁଃଖର କଥା ଯେ ଆମେ ଦେଖୁଛୁ -ଭଣଶ୍ବରଙ୍କ କୃପା ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାପାଇଁ ଯେଉଁ କଠିନ ସର୍ଗଟି 

ରହିଛି,ସେହି ସର୍ରରେ ସମସ୍ତେ ହାରି ଯାଇଛନ୍ତି । ମଜଢ଼ାକଥା ହେଉଛି ଯେ ହାରି ଯାଇଥ୍‌ବା ଭକ୍ତ କେବେ 
ମଧ୍ଯ ଏହା ସ୍ତୀକାର କରେ ନାହିଁ ବରଂ ସେ ମନକୁ ସାନ୍ଧନା ଦେବା ପାଇଁ କହେ, ଏହି ଜନ୍ମରେ ସୁଖ ଶାନ୍ତି 
ନପାଇଲେ କଅଣ ହେଲା ? ଆସନ୍ତା ଜନ୍ମରେ ନିଶ୍ଚୟ ସୁଫଳ ପାଇବି । ଆମେ ଦେଖୁଛୁ ଚଳନ୍ତି 
ଜୀବନରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ନାରୀ ଓ ପୁରୁଷ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ, ପାରିବାରିକ ଓ ସାମାଜିକ ସମସ୍ୟା ସହିତ ସଂଘର୍ଷ 
କରି ଅସହାୟ ବୋଧ କଲେ ସେ ସର୍ବଶଭ୍ତିମାନ ଓ ଦୟାଳୁ ଲଶ୍ବରଙ୍କ ଉପରେ ଗଭୀର ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ବିଶ୍ବାସ 
ରଖୁ ,ନିଷ୍ପାପର ଭାବେ ସାଧନା କରୁଥୂବା ସତ୍ଵେ ବାଂଛିତ ସଫଜଡା ପାଉନାହାନ୍ତି । 

ଜାତି ପାଉ ନାହାନ୍ତି ? ଏହି ମୌଢିକ ପ୍ରଶ୍ନର ଉତର ଖୋଜିବା ପାଇଁ ଆମେ ଅନେକ ଛୋଟ 
ବଡ଼ ପୁରାଣ, ଶାସ୍ତ୍ର ଅଧ୍ୟୟନ କରିନ୍ଧୁ ! ସେଗୁଡ଼ିକରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ ଉପାଖ୍ୟାନ, କାହାଣୀ,ପ୍ରସଙ୍ଗ, କିମ୍ବଦତ୍ତୀ 
ଆଦିରେ ଅନେକ ଅସଙ୍ଗତ,ଅବୈଜ୍ଞାନିକ,ପରସ୍ତର ବିରୋଧାଭାସ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳୁଛି । ତଥାପି 
ସେହିରଳି ଉପାଖ୍ୟାନ ଓ କାହାଣୀକୁ ନିଜର ଅନ୍ଧଶ୍ରଦ୍ଧା ଯୋଗୁ ଯେଉଁମାନେ ମାନୁଛନ୍ତି, ସେମାନେ ପୂଜା 
ଅର୍ଚନାକରି ବିଫଳ ହେବାର ଆସଲ କାରଣ ହେଉଛି ରିରିହୀନ ବିଶ୍ବାସ ଓ ବୈଜ୍ଞାନିକ ତିନ୍ତନର ଅଭାବ ! 
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ଏଠାରେ ଆମେ ଓଡ଼ିଶାର ପୁରପଲ୍ଲୀରେ ପ୍ରଚଳିତ ଶିବ ପୁରାଣରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ ଢିଛି ଉପାଖ୍ୟାନ 
ଉପରେ ଆମର ଆଲୋଚନାକୁ ସୀମିତ ରଖ୍ବା । ଶିବ ପୁରାଣ ଅନୁସାରେ ଦକ୍ଷ ପ୍ରଜାପତି ଯଜ୍ଞ 
ସ୍ଥଳରେ ପାର୍ବତୀଙ୍କୁ ଅପମାନିତ କରିଥଲେ । ପାର୍ବତୀ ଏହା ସହି ନପାରି ଯଜ୍ଞ କୁଣ୍ଡରେ ଆତ୍ମ ବିସର୍ଜନ 
କଲେ । ଶିବ ଏହା ଢାଣିପାରି ଅତ୍ୟନ୍ତ ଚ୍ରୋଧ ପ୍ରକଟକଲେ । ସେ ଯଜ୍ଞ ଳକୁ ଯାଇ ଯଜ୍ଞ କୁଣ୍ଡକୁ ଧ୍ବଂସ 
କରିବାସହିତ ପାର୍ବତୀଙ୍କ ଅର୍ଵଦଗ୍ଧ ଶରୀରକୁ ଟାଣି ଆଣି କାନ୍ଧରେ ଧରି ଭୀଷଣ ତାଣ୍ଡବ ନୃତ୍ୟ କରି ବିଶ୍ବ 
ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡରେ ଘୁରିବୁଭିଲେ । ଶିବଙ୍କ କ୍ରୋଧ ଦେଖ ଦେବଗଣ ଭୟପାଇ ବିଷ୍ପୁଙ୍କ ଶରଣାପନ୍ନ ହେଲେ । 
ବିଷ୍ଣୁ ନିଜର ସୁଦର୍ଶନ ଚକ୍ରରେ ପାର୍ବତୀଙ୍କ ଶରୀରକୂ ଖଣ୍ଡ ଖଣ୍ଡ କରି ପକାଲଲେ । ଏହା ଆଠ ଖଣ୍ଡ 
ହୋଇ ଓଡ଼ିଶାର ଆଠ ଗୋଟି ଢାଗାରେ ପଡିଇା ¦ ସେହି ଗୁଡିକ ଶକ୍ତି ପୀଠ ନାମରେ ସ୍ଥାପିତ ଓ 
ବିଖ୍ୟାତ । ସେଗୁଡିକ ହେଇା "ବାଣପୁରର ଭଗବତୀ, କାକଟପୁରର ମଙ୍ଗଳା, ଝଙ୍କଡ଼ରେ ଶାରଳା, 
ପୁରୀରେ ବିମଳା,ଯାଜପୁରରେ ବିରଜା, ବାଙ୍କୀରେ ଚର୍ଢିକା, ତାଳଚେରରେ ହିଙ୍ଗୁଳା ଓ ସମ୍ବଲପୁରରେ 
ସମଲେଇ" । 

ପ୍ରତିଦିନ ଅସଂଖ୍ୟ ନରନାରୀ ନିଜର ମନୋବାଞ୍ଚା ପୂରଣ ହେବାପାଇଁ ସେହି ଶକ୍ତିପୀଠ 
ମାନଙ୍କରେ ବିଧ ମୁତାବକ ପୂଜା ଓ କର୍ମ କାଣ୍ଡ କରୁଛନ୍ତି । ଏଇଠି ଆମେ ଗୋଟିଏ କଥା ସ୍ତଷ୍ଟ 
କରିଦେବାକୁ ଚାହୁଁଛୁ ଯେ ଯିଏ ଯେମିତି ବିଶ୍ବାସ କରୁଛି ସିଏ ସେମିତି ପୂଢା କରୁଛି । ଏହା ତାଙ୍କର 
ନିହାତି ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ବ୍ୟାପାର । ଆମର ସେଥ୍ବରେ ଆପରି ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ଧର୍ମନାମରେ ନିଜର ଭିଭିହୀନ 
ବିଶ୍ବାସକୁ ଅନ୍ୟ ମାନଙ୍କ ଉପରେ ଥୋଇ ଶୋଷଣ କରୁଥ୍‌ବା ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ସତେତନ ବ୍ୟକ୍ତି ଆପରି 
କରିବା ତତଚିତ । 

ଶିବପୁରାଣରେ ଲିଖୁତ ତପାଖ୍ୟାନ ଜୁନେଇ ଆମମନରେ କେତେକ କୌଡୂହଜ ଯୁକ୍ତ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠୁଛି - 

(1) ଶିବ ଯେତେବେଳେ ପାର୍ବତୀଙ୍କ ଅର୍ଵଦଗ୍ଧ ଶରୀରକୁ ନେଇ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡ ସାରା ବୃଲି ବୁଲି ତାଣ୍ଡବ ନୃତ୍ୟ 
କରୁଥୂଲେଏବଂ ବିଷ୍ଣୁ ସୁଦର୍ଶନଚକ୍ରରେ ପାର୍ବତୀଙ୍କ ଶରୀରକୁ କାଟି ଆଠ ଖଣ୍ଡ କରିଦେଲେ,(ସେତେବେଳେ 
ଶିବ କାହିଁକି ଏହାର ପ୍ରତିବାଦ କଲେନାହିଁ ତାହା ଉଲ୍ଲେଖ ନାହିଁ| ସେଥୂରୁ ଖଣ୍ଡେ ଆମେରିକାରେ, ଖଶ୍ଡେ 
ଆଫ୍ରିକା ଜଙ୍ଗଲରେ,ଖଶ୍ଡେ ପ୍ରଶାନ୍ତ ମହାସାଗରରେ କିମ୍ବା ଭାରତର କୌଣସି ଅନ୍ୟରାଜ୍ୟରେ 
ପଡିଲାନାହିଁ କାହିଁକି ? ସମସ୍ତ ଆଠ ଖଣ୍ଡ କେବଳ ଓଡ଼ିଶାରେ ହିଁ କାହିଁକି ପଡିଲା ? 
(2) ଦକ୍ଷ ପ୍ରଢାପତିଙ୍କ ଯଜ୍ଞତ୍ଥଳ ଓଡ଼ିଶାର କେଉଁ ସ୍ଥାନରେ ଥଲା? 
(3) ଶିବ ବୁୃହ୍ାଣ୍ଡ ସାରା ନବୁଲି, ଓଡିଶା ଭପରେ ତାଣ୍ଡବ ନୃତ୍ୟ କରୁଥୂଲେ କି ? 
(4) ଦେବୀ ପାର୍ବତୀ ତ ଢଣେ । ସେ ଶକ୍ତିର ପ୍ରତୀକ । ତାଙ୍କ ବିଷୟରେ ବିଭିନ୍ନ ପୁରାଣରେ ବିଭିନ୍ନ ନାମ, 
ଚରିତ୍ର ଓ ଶର୍ତିଥୂବା ବର୍ଣ୍ଣନା କରା ଯାଉଛି କାହିଁକି ? 
(5) ବହ଼ା,ବିଷୁ ଓ ମହେଶ୍ବରଙ୍କ ଠାରୁ ବି ମହାନ ଆଦିମାତାଙ୍କ ଶକ୍ତି ଓ ମହାନତା ଦର୍ଶାଇବା ପାଇଁ ଯେଉଁ 
ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଅବତାର ଗୁଡିକର ଅବତାରଣା କରା ଯାଇଛି ସେ ଗୁଡିକରେ ଅନେକ ବିରୋଧାଭାସ ରହିଛି 
କାହିଁକି ? ସେ କେଉଁଠି ସମ୍ପର୍ଣ୍ଣ ନିରାମିଷ ଭୋଜନ କରୁଛନ୍ତି । କେଉଁଠି ତାକୁ ପଶୁ ବଳି ଦେଇ ଆମିଷ 
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ରୋଗ ଦିଆଯାଉଛି । କେଉଁଠି ନାରୀ ସୁଲଭ ଗୁଣରେ ସୁଶୋଭିଡା । କେଉଁଠି ରକ୍ତ ଜିହ୍ବା,ଖପୁରିମାଳା 
ପିଛି ଅର୍ବନଗ୍ନ ହୋଇ ଦୌଡୁଛତ୍ତି । ସେ କେଉଁଠି ନିଜର ସହଚରି ମାନଙ୍କର କ୍ଷୁଧା ନିବାରଣ ପାଇଁ ନିଜର 
ମସ୍ତକ କାଟି ରଭ୍ ପିଆଭଛନ୍ତି । (ଛିନ ମସ୍ତା ଦେବୀଙ୍କ ପୁରାଣ ବର୍ଣ୍ଣିତ କାହାଣୀ) 

(6) ରାମାୟଣର କାହାଣୀ ଅନୁସାରେ ଦେବୀ ପ୍ରଥମେ ରାବଣର ତପସ୍ୟାରେ ଖୁସିହୋଇ ରାବଣ 
ସପକ୍ଷରେ ଥଲେ । ସେଥପାଇଁ ରାମ ଯୁଦ୍ଧରେ ଜିତି ପାରୁନଥୂଲେ । ରାମ ଏହା ଜାଣିପାରି ଦେବୀଙ୍କୁ 
ଆରାଧନା କରିବାରୁ ଦେବୀ ରାବଣକୁ ତ୍ୟାଗ କରି (ଧୋକା ଦେଇ) ରାମକୁ ସାହାଯ୍ୟ କଲେ । ଦେବୀ 
ଜ'ଣ ପ୍ରଥମେ ଜାଣି ନଥୂଲେ କି ରାବଣ ଏକ ଦୁଷ୍ଟ ଅସୁର, ତାକୁ ସାହାଯ୍ୟ କରିବା ଉଚିତନୁ ହେଁ ? 

(7) ଦେବୀ ବିଭିନ୍ନ ସମୟରେ ଦେବତା ମାନକୁ ରକ୍ଷା କରିବା ପାଇଁ ବିଭିନ୍ନ ବେଶରେ ଅସୁରମାନଙ୍କ 
ସହ ଯୁଦ୍ଧକରି ନିଧନ କରିଛଚ୍ତି । ସେତେବେଳେ କ'ଣ ଦେବତାମାନେ ଶକ୍ତି ରହିତଥୃଲେ ? 

(8) ବୁହା ଓ ଶିବ ବିଭିନ ସମୟରେ- ଅନେକ ମନ୍ଦ ଭଦ୍ଦେଶ୍ୟ ରଖ ଶକ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାପାଇଁ ଚପସ୍ୟା 
କରୁଥ୍ଵବା ଅସୁରମାନଙ୍କୁ ବିନା ଭାବି ଚିନ୍ତି ବର ପ୍ରଦାନ କରିଦେଉଥୂଲେ । ପରେ ଭୁଲ ବୁଝିପାରି ଅସୁର 
ମାନଙ୍କ ଦାଉରୁ ରକ୍ଷା ପାଇବା ପାଇଁ ଦେବୀଙ୍କ ଶରଣାପନ୍ନ ହେଉଥ୍୍‌ଇେ । ବ୍ରହ୍ମା ଓ ଶିବ କ'ଣ ଏତେ 
ବୋକାଥ୍ୃଲେ ଯେ ଅସୁର ମାନକୁ ଚିହି ପାରୁନଥୂଲେ ? ବର ଦେଲେ ପରିଣତି କ'ଣ ହେବ ଜାଣି 
ପାରୁନଥୂଲେ ? 

(9) ବୁହା ଏବଂ ଆଦିମାତା ଯଦି ବରହ୍ମାଣ୍ଡର ସୃଷ୍ଟି କର୍ରା ଥୂଲେ,(ଆଦିମାଟାଙୁ ବି ସୃଷ୍ଟି କର୍ଗୀ ବୋଲି 
ପୁରାଣରେ ବର୍ଣ୍ଣନା ଅଛି) ତେବେ ସେମାନେ ଅସୁର ଜାତୀୟ ଦୃଷ୍ଟ ଜୀବ ମାନକୁ ସୃଷ୍ଟି କରୁଥ୍‌ଲେ 
କାହିଁକି ? ପ୍ରଥମରୁ ହିଁ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡରେ ଶାନ୍ତ ସରଳ,ସର୍ୟ ମଣିଷଙ୍କୁ ସୃଷ୍ଟି କରିଥୂଲେ, ପଛରେ ଏତେ 
ହିଂସା, ହତ୍ୟା,ରଭ୍ତପାଡ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ ପଡନ୍ତା ନାହିଁ 

(10) ଆଇ ଏକ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠୁଛି- ଅସୂର,ଦାନବଵ ଓ ରାକ୍ଷସ ଜାତୀୟ ଜୀବମାନଙ୍କୁ ସୃଷ୍ଠି କରିବା ପାଇଁ ଅନ୍ୟ 
କେହି ସୃଷ୍ଟି କର୍ରା ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡରେ ବିଦ୍ୟମାନ ଅଛିକି ? 

(11) ଦକ୍ଷ ପ୍ରଜାପତିଙ୍କ ସ୍ତ୍ରୀ ତଥା ଶିବଙ୍କ ଶାଶୁ ଚନ୍ଦ୍ରକାନ୍ତି ନିଜ ଜାମାତାଙ୍କ ଦ୍ବାରା ଲିଙ୍ଗ ପ୍ରଦର୍ଶନରେ କ୍ଷୂଧ 
ହୋଇ ଅଭିଶାପ ଦେଲେ ଯେ କଳିଯୁଗରେ ତମେ ଲିଙ୍ଗ ରୂପେ ପୂଜା ପାଇବ | ଏହା ଶିବକୁ ଅଭିଶାପ 
ନା ବରଦାନ ଥୂଲା ? ଶିବଙ୍କର କ'ଣ କ୍ଷତି ହେଲା ? ଆବହମାନ କାଳରୁ ଲୋକମାନେ ଶିବଲିଙ୍ଗକୁ 
ନିଇଁଜ ଭାବେ ପୂଜାକରି ଆସୁଛନ୍ତି । ଶିବଙ୍କୁ ଚନ୍ଦ୍ରକାଚି କାହିଁକି କହିଲେ ନାହିଁ -ତୁମର ଲିଙ୍ଗଟି ଆଜିଠାରୁ 
ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଉ କିମ୍ବା ତୁମେ ଆଜିଠାରୁ ନପୁଂସଙ୍କ ହୋଇଯାଅ ? ଅଭିଶାପ ଏମିତି ହେବାକଥା | 

(12) ଆଜିର ମାନବ ସମାଜରେ ଦୃଷ୍ଟ ଲୋକମାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା ଅନ୍ୟାୟ, ଅତ୍ୟାତାର,ଶୋଷଣ ଓ ହତ୍ୟା 
ଆଦି ହେଉଛି । ପୂର୍ବ କାଳରେ ବି ସେଇୟା ହେଉଥ୍‌ବାରୁ ଶିବ ଓ ପାର୍ବତୀ ବିଭିନ୍ନ ରୂପ ଧାରଣ କରି 
ଦୁଷ୍ଟଲୋଜ ମାନଙ୍କୁ ନିଧନ କରିଦେଉଥ୍ରେ । ଆଜି ସେମାନେ ପୃଥ୍ବବୀକୁ ଆସି କାହିଁକି ସେମିତି 


କରୁନାହାନ୍ତି? 
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(13) ଆଶୁତୋଷ ଶିବକୁ ଅଜ୍ଞାତରେ ବି ଯଦି କେହି ସ୍ଥରଣ କରିଦିଏ କିମ୍ବା ତାଙ୍କ ଲିଙ୍ଗ ଭପରେ 
ଅଜ୍ଞାତରେ ଯଦି କେହି ବେଲପତ୍ର ଚଢାଇଦିଏ,ସେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହୋଇ ତାର ସମସ୍ତ ପାପକୁ କ୍ଷମା 
କରିଦେଇଥ୍ବବା କାହାଣୀ ଲେଖାଅଛି । ପ୍ରଶ୍ନ ଭଠୁଛି-ଆଜି ହଜାର ହଜାର ଭଭ୍ତ ଅଜ୍ଞାତରେ ନୁହେଁ,ସମୃର୍ଣ 
ନିଷ୍ଠା,ଭଭ୍ତି ଓ ବିଶ୍ବାସରେ ଶିବଲିଙ୍ଗ ଉପରେ ଲକ୍ଷ ଲକ୍ଷ ବେଲପତ୍ର, କିିଣ୍ଟାଲ କ୍ଵିଣ୍ଟାଲ ଦୂଧ ଆଦି ଅର୍ପଣ 
କରିମଧ୍ୟ ମଣିଷର ଦୂଃଖ ଯାଉନି କାହିଁକି ? 
(14) ଶିବଙ୍କୁ ଗୋଟିଏ ପୁରାଣରେ ଅତି କାମୁକ ଦେବତା ଏବଂ ଅନ୍ୟ ଏକ ପୁରାଣରେ ସେ ଭୋଗୀ 
ନଥ୍ଲେ,ଯୋରୀ ଥୂଲେ ବୋଲି ବର୍ଣ୍ଣନା କରା ଯାଇଛି । ପ୍ରଶ୍ନ ଭଠୁଛି କେଉଁଟି ସତ୍ୟ ? 
(15) ପୃଥ୍ବୀର ଅନ୍ୟ ଦୁଇଟି ପ୍ରମୂଖ ଧର୍ମ ଭଳି ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମରେ ପ୍ରକୃତ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଦେବତା କିଏ ? କେହି 
ଠିକକରି ପାରିନାହାତି । ବିଭିନ୍ନ ସମୟରେ ବିଭିନ୍ନଦେବତାଙ୍କୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ବୋଲି ଅନ୍ୟ ସମସ୍ତ ଦେବତା ପୂଢା 
କରୁଥ୍‌ବା ରଦାହରଣ ପୁରାଣ ମାନଙ୍କରେ ଦେଖବାକୁ ମିଳୁଚି । ଗୋଟିଏ ପୁରାଣରେ ଶିବ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଦେବତା 
,ଅନ୍ୟ ଏକ ପୁରାଣରେ ତାଙ୍କ ପୁତ୍ର ରଣେଶ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ବୋଲି କୁହାଯାଏ । ଏହା କିପରି ସମ୍ଭବ ? 
(16) ମଜାକଥା ହେଉଛି ଯେ- କୌଣସି ଦେବୀ ଦେବତା ଯୁଦ୍ଧ ରୂପକ ହିଂସା ନକରି ପୃଥଵବୀରେ ଶାନ୍ତି 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରି ପାରି ନାହାନ୍ତି । ଦୁଷ୍ଟ ନାସି ଶିଷ୍ଟ ରକ୍ଷା କରିବା କାମ ସବୁ ଅବତାର କରିଛନ୍ତି । 
ସେମାନଙ୍କର ଅଲୌକିକ ଦୈବୀଶଭ୍ତି ବଳରେ ଅସୁର କିମ୍ବା ଦୁଷ୍ଟ ପ୍ରକୃତିର ଲୋଡମାନ ଙ୍କର ମାନସିକତା 
ପରିବର୍ଗନ କରିପାରୁ ନଥୂଲେ କାହିଁକି ? ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠୁଛି -ସେହି ହିଂସା ପ୍ରିୟ ଦେବୀ ଦେବତାଙ୍କୁ ପୂଜା କରି 
ମଣିଷ ଅହିଂସା ଗୁଣ କିପରି ପ୍ରାପ୍ତ କରିବ ? ଅହିଂସା ଗୁଣ ପ୍ରାପ୍ତ କଲେ ଅବା ମଣିଷର କିଲାଭ ହେବ ? 
ଦୁଷ୍ଟ ମାନଙ୍କୁ ନଷ୍ଟ କରିବା ପାଇଁ ଯୁଦ୍ଧ ଓ ହିଂସା ତ କରିବାକୁ ହିଁ ପଡିବ । 
ସୁଧୀ ପାଠକମାନେ ନିଶ୍ଚୟ ସହମତ ହେବେ ଯେ ପୁସ୍ତକ ବଜାରରେ ବିଭିନ୍ନ ଦେବୀ 

ଦେବତାଙ୍କ ମନ ରଢ଼ା କାହାଣୀ ଉପରେ ଲେଖା ଯାଉଥବା ପୁସ୍ତକ ସବୁଠାରୁ ଅଧ୍ଵକ ସଂଖ୍ୟାରେ ବିକ୍ରି 
ହେଉଛି । ଜ୍ଞାନ, ବିଜ୍ଞାନ,ସାହିତ୍ୟ,ଜୀବନ ଦର୍ଶନ ଆଦି ପୁସ୍ତକ ଖୁବ କମ ବିକ୍ରି ହୋଇଥାଏ । ସେହି 
ଅବିଶ୍ବାସନୀୟ,ଅ ବୈଜ୍ଞାନିକ ତଥ୍ୟ ଗୁଡିକୁ ବିଶ୍ବାସ କରୁଥ୍‌ବା ପାଠକମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ କେବଳ ଅର୍ଵ 
ଶିକ୍ଷିତ ନୁହନ୍ତି ଅନେକ ଭଚ୍ଚ ଶିକ୍ଷିତ ସୁଇ କଲେଜର ଅଧ୍ୟାପକ ବି ଅଛନ୍ତି ଯେଉଁମାନେ ଛାତ୍ରକୁ କହୁଥୂବେ 
-"ଯେକୌଣସି ସାପ କାମୁଡ଼ିଲେ ଡାଭ୍ତରଖାନାକୁ ନଯାଇ କୌଣସି ଶିବାଳୟରେ ମୁହଁ ମାଡି ଶୋଇପଡ଼ 
। ଶିବ ଆଜ୍ଞାରେ ସାପ ଆସି କାମୁଡ଼ା ସ୍ଥାନରୁ ବିଷ ଟାଣି ନେଇଯିବ । " 

ଜଣେ ଅବସର ପ୍ରାପ୍ତ ପ୍ରଧାନ ଶିକ୍ଷକ ତାଙ୍କର ଗୋଟିଏ ବହିରେ ସର୍ପ ସମ୍ପର୍କରେ ଭେଖଛତ୍ତି -" 
ଯେଉଁ ଲୋକକୁ ସର୍ପ ଦଂଶନ କରେ ତାକୁ ଯଦି ଶିବ ମନ୍ଦିରରେ ପାଇ ପକେଇ ଦିଆଯାଏ,ସାପ ଆସି 
ବିଷ ଟାଣିନିଏ ଓ ଲୋକ ମୃତ୍ୟୁ ମୁଖରୁ ବଞ୍ଚି ଯାଏ । ଏହା ଅନ୍ଧବିଶ୍ବାସ ନୁହେଁ ନିରାଟ ସତ କଥା ।" 

ସେହି ଲେଖକ ନାଗ-ପଞ୍ଚମୀରେ ନାଗ ପୃଜା ପାଇଁ କୌଣସି ପୁରାଣରୁ ଉଦ୍ଧତ କରି ନିମ୍ନ ଲିଖୁତ 
କାହାଣୀଟି ଲେଖ୍‌ ଛନ୍ତି "ଭାରତର ଏକ ନଗରରେ ଜଣେ ଗୌର ବ୍ରାହ୍ମଣ ବାସ କରୁଥୂଲେ ¦! ସେ ନାଗ 
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ପୂଜାର ପବିତ୍ରତା ସମ୍ବଦ୍ଧରେ ଅଜ୍ଞଥଲଲେ ! ନାଗ ପଞ୍ଚମୀ ଦିନ ନିଜ ବିଲରେ ହଜ ବୁଲାଇବା ବେଳେ 
ଲଙ୍ଗଳ ମୁନ ବାଜି ଗୋଟେ ଗୋଖରୀର ନୁଆ ଆଘାତପାଇ ମରିଗଲା । ମାଆ ଗୋଖରୀ ବିଲକୁ 
ଫେରି ତା ପିଲାର ଏହି ଦଶା ଦେଖ୍‌ କ୍ରୋଧାନ୍ଵିତ ହେଲା । ଅନୁସନ୍ଧାନକରି ଜାଣି ପାରିଲା ବ୍ରାହ୍ମଣ ଏହି 
କାଣ୍ଡ ଭିଆଇଛି । ଗୋଖରୀ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଘରକୁ ଯାଇ ତା'ସାହିତ ତା ପରିବାରର ଜଣ ଜଣ କରି ପ୍ରତ୍ୟେକଙ୍କୁ 
ଦଂଶନ କରି ମାରି ପକେଇଲା । କେବଳ ତା'ର ଗୋଟିଏ ଝିଅ ପାଖ ଗାଁରେ ବିଭା ହୋଇଥ୍ବବାରୁ ସେ 
ସର୍ପ ଦଂଶନରୁ ମୁକ୍ତି ପାଇଯାଇଥୂଲା । ପୁରାଣ କଥା ଅନୁସାରେ ନାଗୁଣୀ ତାକୁ ମଧ୍ଯ ମାରିବାକୁ ଯାଇ 
ଯେତେବେଳେ ତା ଘରେ ପହଞ୍ଚିଲା,ସେ ଦେଖଲା ସେହି ଝିଅଟି ନାଗ ପଞ୍ଚମୀ ଦିନ ନାଗପୂଜା କରୁଛି 
ଏବଂ ଫୁଲ ଆଦି ଦେଇ ପୂଜା କରୁଛି । ଏହାଦେଖୁ ସେ ପ୍ରୀତ ହେଇା ଓ ଝିଅର ଧର୍ମନିଷ୍ଠାରେ ମୁଗ୍ଧ 
ହୋଇ ନାଗୁଣୀ ତାର ପିତା ଓ ପରିବାରର ସମସ୍ତଙ୍କୁ ବଞ୍ଚାଇବା ପାଇଁ ଅମୃତ ଦାନ କଲା । ଝିଅ ସେହି 
ଅମ୍ୃତକୁ ନେଇ ମୃତ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କ ଉପରେ ଛିଞ୍ଚିବାରୁ ସେମାନେ ଜୀବନ ଫେରି ପାଇଲେ । କିମ୍ବଦନ୍ତୀ 
ଅନୁସାରେ ସେହିଦିନ ଠାରୁ ସେ ଗ୍ରାମର ସବୁ ସ୍ତ୍ରୀଲୋକ ଏବଂ ପରେ ସମଗ୍ର ଦେଶରେ ନାରୀମାନେ 
ଶ୍ରାବଣ ମାସରେ ନାଗ ପଞ୍ଚମୀ ପାଳନ କରିବୋଜୁ ଆରମ୍ଭ କଲେ । "ବିଡମ୍ବନା ହେଉଛି ଯେ ଜଣେ ଉଚ୍ଚ 
ଶିକ୍ଷି,ଓଡ଼ିଆ ଓ ହିନ୍ଦୀରେ ପି.ଜି.କରିଥ୍‌ବା,କବି,ପ୍ରାବନ୍ଧିକ,ଶିଶୁ ସାହିତ୍ଯକ, ସ୍ତମ୍ଭକାର ବିଭିନ୍ନ 
ପ୍ରାଥମିକ,ମାଧ୍ଯମିକ ବିଦ୍ୟାଳୟରେ ଶିକ୍ଷକତାକରି ଅବସର ନେଇଥ୍ବବା ବୟସ୍କ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ଅବୈଜ୍ଞାନିକ 
ତଥା ରୁଦ୍ଧ ମାନସିକତା, ତାଙ୍କ ଲିଖୁତ ପୁସ୍ତକ ମାନଙ୍କରେ ସ୍ତଷ୍ଟ ଭାବେ ପ୍ରତିଫଳିତ ହୋଇଛି । ଏଥୂରୁ 
ଛାତ୍ର,ଛାତ୍ରୀକୁ ତଥା ସମାଜକୁ କେଉଁ ଭଳି ବିଜ୍ଞାନସମ୍ମତ ଶିକ୍ଷା ମିଳି ପାରିବ,ଏହା ବିତାରଣିୟ ବିଷୟ 
ନୁହେଁକି ? 


Lobb hhh shh 
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ଭଗବତ ଗୀତାର ପ୍ରେରଣା 
କେତେ ଲାଭ ଦାୟକ ? 


ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କର ଅନେକ ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଥ ମଧ୍ୟରୁ ଭଗବତ ଗୀତାକୁ ସର୍ବ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଏବଂ ପ୍ରଧାନ ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଥ 
ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି ! ଧାର୍ମିକ ଦୃଷ୍ଟି କୋଣରୁ ତ ଏହାକୁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ମହିମା ମଣ୍ଡିତ କରାଯାଇଛି । ବୌଵିଜ 
ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ମଧ୍ଯ ଏହା ଅନୁପମ ବୋଲି କୁହାଯାଏ । ଗୀତାରେ ଦିଆଯାଇଥ୍‌ବା ଉପଦେଶ ମାଳାକୁ 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଏବଂ ତାର ପ୍ରଭାବକୁ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବାପାଇଁ ଯେତିକି କଷ୍ଟ କରାଯାଉଛି,ସେଥୂରୁ ଅତି ସାମାନ୍ୟ 
ପରିଶ୍ରମ କରି ଯ ଦି ଗୀତାର ପ୍ରଭାବକୁ ପରୀକ୍ଷା କରିବା ପାଇଁ ବ୍ୟୟ କରାଯାଆନ୍ତା ତାହେଇେ ହୁଏତ 
ହିନ୍ଦୁ ସମାଜ ଆଜି ଏତେ ପଳାୟନବାଦୀ,ଅକର୍ମଣ୍ୟ,ଅଳସୁଆ ଏବଂ ପରିଣାମତ ଏତେ ପଛୁଆ ହୋଇ 
ନଥାନ୍ତା | 

ଗୀତା ମୁଖ୍ୟତଃ ସବୁ କିଛି ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଭରସାରେ ଛାଡ଼ିଦେଇ ଆପେ ଆପେ ଯାହା ଘଟିଯିବ 
ସେଇଆ ସମ୍ବଳକରି ଜୀବନ ଅତିବାହିତ କରିବାକୁ ପ୍ରେରଣା ଦିଏ । ଲୋକେ ଟଣା ଓଟରାକରି 
ଗୀତାର ଶ୍ଷୋକମାନଙ୍କରୁ କର୍ମର ପ୍ରେରଣା ବାହାର କରୁଛନ୍ତି । କେତେକ ଗୀତାକୁ କର୍ମ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ଯୋଡିବା ପାଇଁ "କର୍ମଯୋଗ" ନାମକ ଟୀକା, ଟିସ୍ଣୀ ଲେଖୁଛନ୍ତି । ଜିନ୍ସ କଥାଟି ଅତି ସହଜ ଓ ସିଧା 
ଭାବେ ବିଚାର କଲେ ଜାଣିବା - ଯେଚେବେଳେ କୌଣସି ଲୋକକୁ ଜଣା ପଡିବ ଯେ ସେ ଯାହା 
କର୍ମକରିବ ତାର ଫଳଉପରେ ଆଦୌ ଅଧ୍ବକାର ରହିବ ନାହିଁ, ତେବେ ସେ ଭକ୍ତ କର୍ମ କରିବାପାଇଁ 
ଜାହିଁକି ମନ ବଳାଇବ ବା ଆଗ୍ରହ ପ୍ରକାଶ କରିବ ? 

ଗୀତାରେ କୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନକୁ କହିଛତ୍ି- ତୋର କେବଳ କର୍ମ କରିବା ଉପରେ ଅଧ୍ବକାର କିନ୍ତୁ ଫଳ 
ଉପରେନାହିଁ । ତୁ ଫଳକୁ ଆଶାରଖ୍ଵ କର୍ମ କରିବା ଭଚିତ ନୁହେଁ । (2/47) ! ଏହି ଶ୍ଚୋକରେ ପୁଣି 
କୁହାଯାଇଛି ଯେ - "ତୋର କର୍ମ କରିବାର ଅନାଗ୍ରହ ବି ରଖୁବା ଉଚିତ ନୁହେଁ ।" କର୍ମଯୋଗର ଦର୍ଶନକୁ 
ବଖାଣିବା ସମୟରେ ଏହି ୍ଵ୍ରୋକକୁ ନିଶ୍ଚିତ ଭାବେ ଉଦ୍ଧତ କରାଯାଇଥାଏ । କେଉଁଠି କିନ୍ତୁ କୁହାଯାଏନି 
ଯେ ଫଳପ୍ରତି ଉଦାସୀନ ହୋଇ କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତି ଜର୍ମ କରିବାର ପ୍ରେରଣା କେଉଁଠୁ ପାଇବ ? 
ଯେକୌଣସି କାମ କରିବା ପଛରେ କିଛି ନା କିଛି ଉଦେଶ୍ୟ ନିଶ୍ଚୟଥାଏ । ବିନା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ କୌଣସି 
କାମ ହେବା ସମ୍ଭବନ୍ଧୁହେଁ । ଯଦି ଫସଲ ଅମଳର ଆଶା ନ ରଖ୍ବବ କେହି ଚାଷ କରିବ କାହିଁକି ? 
ଜିତିବାର ଆଶା ନରଖ ଜିଏ କୁସ୍ତି ଲଢ଼ିବ କାହିଁକି ? ଛୁଆକୁ ସଭ୍ୟ ଶିକ୍ଷିତ,ସୁସଂସ୍କୃତ କରିବାର ଆଶା 
ନରଖ୍ ତାକୁ ସ୍କୁଇ,କଲେଜରେ କିଏ କାହିଁକି ପଢେଇବ ? ତେଣୁ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟର ଆକାଂକ୍ଷା ପ୍ରଥମେ 
ଜାତହୁଏ ଏବଂ ସେହି ଆକାଂକ୍ଷାକୁ ପୂରା କରିବାପାଇଁ କର୍ମରେ ପ୍ରବୃତ୍ତି ପରେ ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ । ଗୀତାରେ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ,ଆକାଂକ୍ଷା ବା ଫଳକୁ ନିରର୍ଥକ ଓ ତ୍ଯାଜ୍ୟ କହି ପ୍ରେରଣା ମୂଳରେ ହିଁ କୁଠାରାଘାତ 
କରାଯାଇଛି । 
ଗୀତା ପଳାୟନବାଦର ପ୍ରେରଣା ଦିଏ ନାହିଁ ବୋଲି ସିଦ୍ଧ କରିବାପାଇଁ କୁହାଯାଇଛି- “ଅନ 
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ଯୁଦ୍ଧପାଇଁ ବିମୁଖ ହେଭଥୂଲା,ତାର ସାହାସ ଶିଥୂଳ ପଡି ଯାଇଥଲା । ସେତିକିବେଳେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନକୁ 
ଗୀତାର ଭପଦେଶ ଦେଇ ତାକୁ ଯୁଦ୍ଧ ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରାଇଦେଲେ ।” କୁହାଯାଏ ଯେ ଯୁଦ୍ଧ ତ୍ୟାଗକରି 
ସନ୍ୟାସୀ ହୋଇ ଯିବାକୁ ଚାହୁଁଥ୍‌ବା ଅର୍ଜୁନ ଯଦି ଗୀତାର ଭପଦେଶ ଶୁଣି, ନିଜର ମନୋଭାବ ବଦଢେଇ 
ଦେଇ ପାରିଲେ ତେବେ ସାଧାରଣ ବ୍ୟକ୍ତି ସେଥୂରୁ ପଲାୟନବାଦର ପ୍ରେରଣା କେମିତି ପାଇବ ? ଏହି 
ଯୁଭ୍ତି ଅବଶ୍ୟ ବେଶ ଓଜନଦାର ଲାଗୁଛି କିନ୍ତୁ ଗୀତାର ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଏହି ସମ୍ପର୍କରେ ବିଶ୍ଳେଷଣକରି 
ଦେଖୁଲେ ସତ୍ୟ ରୂପେ ଅନ୍ୟ କିଛିଡଥ୍ୟ ଆଖରେ ପଡୁଛି । 

ମହାରାରତ ଯୁଦ୍ଧ ପୂର୍ବରୁ ତ ଅନ ଆହୁରି ଅନେକ ଯୁଦ୍ଧ କରିଥୂଲେ । ସେତେବେଳେ ସେ ଯୁଦ୍ଧ 
ନ କରିବାପାଇଁ ତ କେବେ ଅଡ଼ି ବସି ନଥୂଇେ । କୃଷ୍ଣଙ୍କର କୂଟନୀତି ଯୋଗୁଁ ହିଁ ରାଇ ଭାଇ ଓ ଆତ୍ମୀୟ 
ସ୍ବଜନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ମହାଭାରତ ଯୁଦ୍ଧ ଆରମ୍ଭ ହେଲା । ଯୁଦ୍ଧ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପାଦ ରଖ୍ଵବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏହି ଯୁଦ୍ଧ 
ଅନ୍ୟାୟ ଯୁଦ୍ଧ କହି ଅର୍ଜନ ଲଢ୍ିବାପାଇଁ ରାଜି ନଥୂଲେ । ଗୀତାର ପ୍ରଥମ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା 
କୁହାଯାଇଥୂଵବା ଯେଉଁସବୁ ଶ୍ଚୋକ ଉତ୍ଲେଖ ଅଛି,ସେଥୂରେ ଯୁଦ୍ଧ ନକରିବାର ଯଥେଷ୍ଟ କାରଣ 
ଦର୍ଶାଯାଇଛି । ଯୁଦ୍ଧକ୍ଷେତ୍ରରେ ସେ ଯେତେବେଳେ ଆମ୍ମୀୟ ସ୍ବଜନମାନଙ୍କୁ ଦେଖନ୍ତି ସେ କୃଷ୍ଣଙ୍କୁ କହୁଛରି- 
"ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ପାଇଁ ଏଠାରେ ଏକତ୍ର ହୋଇଥବା ଆତ୍ମୀୟ ସ୍ବଜନଙ୍କୁ ହତ୍ଯାକରୀ ମୁଁ ବିଜୟ ପ୍ରାପ୍ତ 
କରିବାକୁ ଟାଁହୁନି । ମୋର ରାଜ୍ୟ ଦରକାର ନାହିଁ କି ସୁଖ ଦରକାର ନାହିଁ । ଯେଉଁମାନଙ୍କପାଇଁ ଆମେ 
ରାଜ୍ୟରୋଗ ଏବଂ ସୁଖର କାମନା କରିଛୁ ସେହି ଆଚାର୍ଯ୍ୟ, ପିତୃଜନ, ପୁତ୍ର, ମାର୍ମୁ,ଶ୍ବଶୁର,ନାତି ଆଦି ଯଦି 
ଏହି ଯୁଦ୍ଧରେ ମୃତ୍ୟୁ ବରଣ କରିବେ ତେବେ ଯୁଦ୍ଧ କରିବାର ଫଳ କଅଣ ? ନିଜର ବନ୍ଧୁ ସ୍ବଜନଙ୍କୁ 
ମାରିବା ଆଦୌ ଭଚିତ ମନେ କରୁନି । ସେମାନଙ୍କୁ ମାରି ମୁଁ ସୁଖୀ ହେବି କିପରି ? 

ଦ଼ିତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟ,ନବମ ଶ୍ଚୋକରେ ଅର୍ଜୁନ ଏହାସବୁ କହିସାରି "ମୁଁ ଯୁବ କରିବି ନାହିଁ" ବୋଲି 

ଧନୁ ତ୍ୟାଗ କରିଦେଲେ । ଅର୍ଜୁନ କୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ନିଜର ପରମ ସଖା ତଥା ଶୁରଚିନ୍ତକ ବୋଲି ମାନୁଥୂଲେ । 
ତେଣୁ କୃଷ୍ଣଙ୍କ ପ୍ରରୋଚନାରେ ହିଁ ସେ ଯୁଦ୍ଧ କରିବାକୁ ରାଜିହୋଲଥୂଲେ । କିନ୍ତୁ ଯୁଦ୍ଧ କ୍ଷେତ୍ରକୁ ଆସି 
ଯୁଦ୍ଧର ଭୟାବହ ପରିଣାମ କଥା ଚିନ୍ତା କଲାପରେ ତାଙ୍କର ବିବେକ ଯୁଦ୍ଧ ନକରିବା ପାଇଁ ପ୍ରବର୍ଗାଭଥ୍‌ ଲା 
। ଏହିଭଳି ମାନସିକ ଦରନ୍ଦରରେ ପଡି ଅର୍ଜୁନ କୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ବିଶ୍ଵାସ କଲେ ଏବଂ ତାଙ୍କୁ ହିଁ ପରାମର୍ଶ ମାଗିଲେ । 

କୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ଅନ୍ତର୍ଦ୍ଧନ୍ଧ ଅନୁରବ କରିପାରି ତାଙ୍କୁ ସଞ୍ମୋହନ ପ୍ରଣାଳୀରେ ଗୀତାଉପଦେଶ 
ଦେଇ ପୁଣି ଯୁବ୍ଧରୁଇଁକୁ ଠେଲିଦେଲେ । ସେ ଯାହା ଉପଦେଶ ଦେଇଛନ୍ତି ତାର ସାରାଂଶ ହେଉଛି - 
"ମନୁଷ୍ୟ ନିମିର ମାତ୍ର,ସେ ପ୍ରକୃତରେ କିଛି କରେନାହିଁ । ସେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଇଛାରେ ତାଲିବାକୁ ବାଧ୍ଯ । 
"ଇଣ୍ବରଃ ସର୍ବରୂତାନାଂ ହ୍ଲଦଦେଶେ ଅର୍ଜନ ତିଷ୍ଠି ଭ୍ରାମୟନ ସର୍ବଭୂତାନି ୟଂତ୍ରାରୁଢାନି ମାୟୟା 
(18/61) "ଅର୍ଥାତ ହେ ଅ୍ୁନ,ଭଶ୍ବର ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀର ହୃଦୟରେ ଅବସ୍ଥାନ କରୁଛଚ୍ତି,ନିଜର ମାୟା 
ବଳରେ ପ୍ରାଣୀଙ୍କୁ ଘୁରାଉଛନ୍ତି ।" କୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଏହି ଉପଦେଶ ଦେଇଛନ୍ତି କେବଳ ତାଙ୍କ 
(ଇଶ୍ବର) ଇଛାରେ ହିଁ ଅର୍ଜୁନ ତାଲିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ! ଗୀତାରେ କୃଷ୍ଣ ନିଜକୁ ହିଁ ଇଶ୍ବର ବୋଲି ବାରମ୍ବାର 
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ଘୋଷଣା କରିଛି । କୃଷ୍ଣ ଏହି ଘୋଷଣା ସହିତ ଅର୍କନଙ୍କୁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଇଛ୍ଥା ଏବଂ ତାଙ୍କର ଆଦେଶ 
ଅନୁସାରେ କାମକରିବାକୁ କହିଛନ୍ତି । 

"ତସ୍ମାତ ସର୍ବେଷୁ କାଳେଷ୍ୁ ମାମନୁସ୍ତର ଯୁଦ୍ଧ୍ୟଚ ମୟାର୍ପିତ ମନୋ ବିଵିର୍ମମେ ଦୈଷ୍ଯସ୍ଯ 
ସଂଶୟମ ' (8/7) ଅର୍ଥାତ : "ସଦା ମୋତେ ସ୍ପରଣ କରି ଯୁଦ୍ଧ କରିଯାଅ | ଏହିଭଳି ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧିକୁ ମୋ 
ସହିତ ଏକାଗ୍ର ଚିର କରିନେଇେ ମୋତେ ପ୍ରାପ୍ତ କରିପାରିବ ।" "ମୟ ଫପିତ ମନୋବୁଦ୍ଧିଯୋର୍ମଭଭ୍ରସ ମେ 
ପ୍ରିୟଃ" (12/14) 
ଅର୍ଥାଚ: "ଯିଏ ନିଜର ମନ ଓ ବୁବିକୁ ମୋତେ ସମର୍ପଣ କରିଦିଏ ସେ ହିଁ ମୋତେ ପ୍ରାପ୍ତ କରିପାରେ ।" 
ଏହିରଳି ବହୁ ସମୟରେ କୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ନିଜର ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପାଖରେ ଇଗାଇ ରଖ୍ବବା ପାଇଁ 
କହିଛତ୍ତି । ଆଶ୍ଵାସନା ବି ଦେଇଛନ୍ତି ଯେ ଏହିପରି କଲେ ସେ ରାଜ୍ୟ ବା ସୂଖ ପାଇଁ ଭାଇ ବନ୍ଧୁଙ୍କୁ ହତ୍ୟା 
କରୁଥୁବା ପାପରେ ଭାଗିଦାର ହେବନାହିଁ । ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଅସଇ ଭୟ ଥୃଇା - ସେ ବନ୍ଧୁ ସ୍ବଜନଙ୍କୁ ହତ୍ୟା 
କଲେ ଯେଉଁ ପାପ ସେ ଅର୍ଜନ କରିବ ସେ ପାପ ଦ୍ବାରା ତାଙ୍କ ପିତୃପୁରୁଷ ସମସ୍ତେ ନର୍କରେ ପଡିବେ । 
(1/38-41) a 

କୃଷ୍ଣ ଅ୍ନଙ୍କର ଏହି ଅପରାଧ ବୋଧକୁ ମନରୁ ଦୂର କରିବାପାଇଁ ତଙ୍କ ଦେଖାଇଛନ୍ତି 
"ମନୁଷ୍ୟର ଏହି ଶରୀର ତ ବିନାଶଶୀଳ,ତା ଭିତରେ ରହୁଥ୍୍‌ବା ଆତ୍ମା କିନ୍ଧ ଅମର । ଏହି ଆତ୍ମା ନା 
କାହାକୁ ମାରିପାରେ, ନା କାହାଦ୍ରାରା ମରିପାରେ । ତାର ଜନ୍ମ ନାହିଁ ଜି ମୃତ୍ୟୁନାହିଁ। " 

" ଯେଉଁଇଳି ମଣିଷ ପୁରୁଣା ବସ୍ତ୍ର ବଦଳେଇ ନୂଆ ବସ୍ତ୍ର ଧାରଣ କରେ, ସେହିଭଳି ଆତ୍ମା ମଧ୍ଯ 
ପୁରୁଣା ଶରୀରକୁ ତ୍ୟାଗ କରି ନୂଆ ଶରୀର ଧାରଣ କରେ ।"(2/19-22) କୃଷ୍ଣ ପୁଣି ତର୍କ ଦେଇ ସେହି 
କଥାକୁ ବୁଝେଇ କହିଛନତ୍ତି- "ତଥାପି ଯଦି ତୁମେ ଭାବୁଛ ଯେ ଆତ୍ମାର ମଧ୍ଯ ଜନ୍ମ ଓ ମୃତ୍ୟୁ ଅଛି,ଏଠାରେ 
କିନ୍ତୁ ନିଜର ବନ୍ଧୁ ସ୍ବଜନଙ୍କ ମୃତ୍ୟୁରେ ତୁମର ଦୁଃଖ କରିବା ଅନୁ ଚିଡ,କାରଣ ଯିଏ ଜନ୍ମ ନିଏ ସେ ଅବଶ୍ୟ 
ମରିବ ଏବଂ ଯିଏ ମରିବ ସେ ନିଶ୍ଚିତ ଭାବେ ଜନ୍ମନେବ ।" (2/26-27) 

ଗୀତାର ଏହି ଉପଦେଶ ଆମେ ଆଜି ମାନିପାରିବାକି ? 

ଯିଏ ଯାହାକୁ, ଯେଉଁଥ୍‌ ପାଇଁ, ମାରିେ ବି କାହାକୁ ବି ଦଣ୍ଡ ଦେବା ଭଚିତ ନୁହେଁ କାରଣ ଯିଏ 
ଜନ୍ମ ହୋଇଛି ସିଏ ତ ନିଶ୍ଚିତ ମରିବ । ସେ ଯେମିତି ମରିବ ମରୁ । 

ଏକାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ସମ୍ମୋହିତ ସ୍ଥିତିକୁ ଆଣି କୃଷ୍ଣ କହିଛ୍ଦତ୍ତି -" ମୁଁ ଏହି ଭୋକମାନଙ୍କୁ 
ବିନାଶ କରିବା ପାଇଁ ବର୍ବିତ କାଳ ରୂପେ ବିଦ୍ୟମାନ । ତୁମେ ଯଦି ଏହି ଯୋଦ୍ଧାମାନଙ୍କୁ ବିନାଶ 
ନକରିବ,ତଥାପି ଏମାନେ ମୋ ଦ୍ବାରା ବିନାଶହେବେ । ସେଥ୍ପାଇଁ ତୁମେ ଭଠ, ଶତକ ବିନାଶ କରି 
ଯଶ ପ୍ରାପ୍ତକର । ଏମାନେ ଆଗରୁ ମୋ ଦ୍ବାରା ନିହଡ ହୋଇ ସାରିଛନ୍ତି । ତୁମେ କେବଳ ନିମିର ମାତ୍ର 
ହୋଇଯାଅ | "(11/32-33) 

କୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ବାକତାତୁରୀରେ ବିଭ୍ରାନ୍ତ କରି ଯୁଦ୍ଧପାଇଁ ଠେଇି ଦେଇେ । ଅର୍ଜ୍ଧନଙ୍କ ମନରେ 
ଜାଗିଉଠିଥ୍‌ବା ଅପରାଧ ବୋଧକୁ ଦୂର କରିବାପାଇଁ ଯୁଦ୍ଧରେ ଅନାଶକ୍ତ ଓ ନିିପ୍ତ ହୋଇ କେବଳ 
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ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଲାଗି ଇଢେଇ କରିବା ପାଇଁ ବାରମ୍ବାର କର୍ଣ୍ଣମନ୍ତ୍ର ଦେଲେ ଓ ଶେଷରେ ସେ ନିଜର 
ରଦେଶ୍ୟରେ ସଫଳତା ହାସଲ କରିନେଲେ ! 
ଏହି ରପଦେଶ ସେହି ସମୟ ପାଇଁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ ଥୂଲା । ଅର୍ଜୁନ ଭାବି ନେଲେ ଯେ 
ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଶରଣରେ ରହି ଯେ କୌଣସି କାମ କଲେ ବି ପରିଣାମ ପାଇଁ ସେ କଦାପି ଦାୟୀ ହେବେନାହିଁ 
1 କାରଣ ସେ ତ ଢେବଳ ଇଶ୍ବରଙ୍କ ପାଇଁ କାମ କରୁଛନ୍ତି । 
ପାଠକ ମାନଙ୍କ ଉପରେ ଗୀତାର କୁପ୍ରଭାବ :- 
ଗୀତା ପାଠକରୁଥ୍ଵବା ସାଧାରଣ ହିନ୍ଦୁବ୍ୟ୍ତି ଭଲ ମନ୍ଦ ନବିଚାରି ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ନାମରେ ଯେ 
କୌଣସି ଘୃଣ୍ୟ କାମ ମଧ୍ଯ କରିବାକୁ ରଚିତ ମନେକରୁଛି କିମ୍ବା ଇଶ୍ବର ଯାହା କହୁଛନ୍ତି ସବୁ ଠିକ 
କହୁଛଚ୍ତି ବୋଲି ଭାବୁଛି । ଦୁନିଆରେ ଯାହା ହେଉଛି ସବୁ ଇଶ୍ବର ହିଁ କରୁଛନ୍ତି । ଏହିଭଳି ଚିନ୍ତା କରି ସେ 
ଅନାଶଭ୍ତ ଭାବେ କାମ କରେ ଅଥବା ଅକର୍ମଣ୍ୟ ଓ ନିଷ୍ପିୟ ହୋଇପଡେ ! 
ଏହି ଦୁଇଟି ଯାକ ପ୍ରଭାବ ଗୀତା ପାଠକକୁ ଯଥେଷ୍ଟ କ୍ଷତି ପହୁଞ୍ଚାଏ । ସାଧାରଣତଃ ଡ଼ିତୀୟ 
ପ୍ରରାବଟି ହିଁ ଲୋକଙ୍କ ରପରେ ବେଶୀ ଦେଖାଯାଏ । ସବୃକିଛି ଭଶ୍ବର କରୁଛି । " କରି କରାରଥାଏ 
ମୁହିଁ ମୋ ବିନ୍ଧ ଅନ୍ୟ ଗତି ନାହିଁ " ତେଣୁ ଲୋକ ଭାବୁଛି - ଇଣ୍ବରଙ୍କ ଇଛାରେ ହିଁ ଯଦି ସବୁ 
ହେରଛି,ଆମେ ସେଥ୍ରେ ମୁଣ୍ଡ ପୁରାଇବା କ'ଣ ଦରକାର ? ଏହି ଧାରଣା ଗୀତାକୁ ଭକ୍ତିରାବରେ ପାଠ 
କରୁଥ୍୍‌ବା ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ବ୍ୟଲ୍ଥି ମନରେ ବେଶ ବସା ବାଛିଯାଏ । 
ଅକର୍ମଣ୍ୟ ବନେଇବା ସହିତ ଦୁଷ୍ଟର ଅତ୍ୟାଚାରକୁ ମୁଣ୍ଡପାତି ସହ୍ୟ କରିଯିବାର ପ୍ରେରଣା ବି 
ଗୀତା ହିଁ ଶିଖାଏ । କୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନକୁ ନିଜର ଅବଚାରର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ସମ୍ପର୍କରେ ଉପଦେଶ ଦେଇ ପରୋକ୍ଷ 
ଭାବେ ଅନୀତି ଓ ଦୁଷ୍ଟଶକ୍ି ଙ୍କୁ ସାମନା ନକରିବାର ପ୍ରେରଣା ଦେଇଛନ୍ତି 
ୟଦା ୟଦା ହି ଧର୍ମସ୍ୟ ଗ୍ାନିର୍ଭବତି ଭାରତ 
ଅରୁ୍ୟୁତଥାନମଃ ଧର୍ମସ୍ୟ ତଦାମ୍ବାନଂ ସୃଜାମ୍ୟାହମ 
ପରିତ୍ରାଣାୟ ସାଧୂନାଂ ବିନାଶାୟାଚ ଦୁଷ୍ଟ ଚତାମ 
ଧର୍ମ ସଂସ୍ଥାପନାର୍ଥୟ ସମ୍ଭବାମି ଯୁଗେ ଯୁଗେ । (4/7-8) 
ଅର୍ଥାତ : "ହେ ଅଜୁନ,ଯେଉଁ ଯେଉଁ ସମୟରେ ଧର୍ମକୁ ହାନି ପହୁଞ୍ଜେ ମୁଁ ସେହି ସେହି ସମୟ ମାନଙ୍କରେ 
ଧର୍ମ ଉତ୍ତାପନ କରିବାପାଇଁ ସଂସାରରେ ଜନ୍ମ ଗ୍ରହଣ କରେ । ସାଧୂୁପୁରୁଷ ମାନଙ୍କ ଉଦ୍ଧାର ପାଇଁ ତଥା 
ଦୃଷ୍ଟ ଇୋଜଙ୍କ ବିନାଶ ପାଇଁ ମୁଁ ଯୁଗେ ଯୁଗେ ଅବତାର ଗ୍ରହଣ କରିଥାଏ ।" ଅବତାର ବାଦର ଏହି 
ଭୁଲ ଧାରଣା ହିଁ ହିନ୍ଦୁ ମାନଙ୍କୁ ଶହ ଶହ ବର୍ଷ ଧରି ଗୋଲାମ କରି ରଖଥୂଲା । ଯଦି ଅଳ୍ପ ସଂଖ୍ୟକ 
ଆକ୍ରମଣକାରୀ ମଧ୍ଯ କେଇଁଠି ଆସି ପହଞ୍ଚି ଯାଉଥ୍‌ଲେ,ସେମାନଙ୍କ ସହ ଯୁଦ୍ଧ କରି ଘଉଡାଇବା 
ପରିବର୍ରେ ହିନ୍ଦୁ ମାନେ ଭାବୁଥ୍ୂଲେ- "ଯଦି ଏମାନେ ଦୁଷ୍ଟଭୋକ ତେବେ ଆମ ଇଶ୍ବର ସ୍ବୟଂ ଅବତାର 
ନେଇ ଏମାନଙ୍କୁ ବିନାଶ କରିବେ ଏବଂ ଆମକୁ (ସାଧୁ ଲୋକ) ଭଦ୍ଧାର କରିବେ | ଆମକୁ ସେମାନେ 
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ଲୁଟିବା କିମ୍ବା ଆମ ଭପରେ ରାଜତ୍ଵ କରିବା ମଧ୍ଯ ଭଣ୍ଡରଙ୍କ ହିଁ ଇଛ୍ଥା । ତେଣୁ ଆମେ କିହି କରିବା ସମ୍ଭବ 
ନୁହେଁ" 

ଯୁଦ୍ଧ ନଜରିବାପାଇଁ ଦୃଢ଼ ନିଶ୍ଚିତ ଅର୍ଜୁନ ଶେଷରେ ଯୁଦ୍ଧରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହୋଇଗଲେ ଏହି ତର୍କ 
ଗୀତାରେ କର୍ମବାଦକୁ ସିଦ୍ଧ କରୁନାହିଁ ବରଂ ଅନର ମାସିକ ଦାସତ୍ଵ ଓ କୃଷ୍ଣଙ୍କ ପ୍ରତି ବୌଜ୍ଦିକ ସମର୍ପଣ 
ହିଁ ବେଶୀ ପ୍ରତିପାଦନ କରୁଛି । ଗୀତାର ଶେଷରେ ଅର୍ଜନ କହୁଛନ୍ତି-" କରିଷ୍ୟେ ବଚନଂ ତବମ 
(18/73) ଅର୍ଥାତ: "ତୁମେ ଯାହା କହିବ ମୁଁ କରିବି ।" ଏହା ସମର୍ପଣ ଦ୍ୟୋଡକ ଗୁଣ ନୂ ହେଜି ? ଯଦି 
କୃଷ୍ଣଙ୍କ ଭପଦେଶରୁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଯୁଦ୍ଧର ଆବଶ୍ୟକତା ସମ୍ପର୍କରେ ଜ୍ଞାନ ହାସଲ ହୋଇଥାନ୍ତା ତେବେ ସେ 
ନିଶ୍ଚୟ କହିଥାନ୍ତେ- "ହେ ସଖା,ମୋର ଭୁଲ ବା ଭ୍ରମ ମୁଁ ବୁଝି ପାରିଛି ,ମୁଁ ବର୍ମାନ ଆଗ୍ରହର ସହିତ 
ଯୁଦ୍ଧ କରିବି । " 

ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ଦ୍ବାରା କୁହା ଯାଇଥ୍‌ବା ଅନ୍ତିମ ଶ୍ଟୋକରେ ତାଙ୍କର ଜ୍ଞାନ ଭଦୟ ହୋଇଥବା ପରିବର୍ଭେ 

ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବେ କୃଷ୍ଣଙ୍କ ପାଖରେ ସମର୍ପଣ କରିଥ୍‌ ବାର ମତ ବ୍ୟକ୍ତ କରୁଛି । ଏହି ମତରୁ କର୍ମର ପ୍ରେରଣା 
କେଉଁଠୁ ଓ ଜିପରି ମିଳୁ ଛି ବୁଝା ପଡୁନାହିଁ । ଆହୁରି ଗୋଟିଏ ବିଚାର ଯୋଗ୍ୟ ଚଥ୍ୟ ଏହିଯେ ହିନ୍ଦୁ ଘର 
ମାନଙ୍କରେ ଛୋଟ ଛୁଆ ଓ କିଶୋର ମାନଙ୍କୁ ଗୀତା ପାଠ କରିବାକୁ ମନା କରାଯାଉଥ୍୍‌ଲା (କିନ୍ତୁ 
ବର୍ଭମାନ ସରକାର ସ୍କୁଲରେ ବି ଗୀତା ପାଠକୁ ଅନିର୍ବାଜ୍ୟ କରିବାକୁ ଚାହୁଁଛି) ଏହାକୁ ମନା କରିବା 
ଅର୍ଥ ଲୋକେ ଗୀତା ପ୍ରଭାବରୁ ପିଇାଙ୍କୁ ମୁକ୍ତ ରଖ୍ଵ୍‌ ବାକୁ ଚାହୁଁଥୁଲେ । କାଳେ ଛୁଆ ଗୀତା ପଢି ସନ୍ୟାସୀ 
ହୋଇଯିବ ଏହି ଭୟ ଅଭିଭାବକଙ୍କ ମନରେ ଥାଏ । 

ଏହି ଭୟ ବାସ୍ତବିକ ମନେ ହୁଏ । ଭାରତରେ ଯେତେ ସାଧୁ ସନ୍ୟାସୀ ଅଛନ୍ତି ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ 
ଅଧୁକାଂଶ ପିଇାଟିବେଳୁ ଗୀତା ପାଠ କରୁଥ୍ଲେ । କୁହାଯାଏ- "ରଚୁ ନ ରଚୁ ଖାଅ ପିତା, ବୁଝ ନ ଦୂଝ 
ପଢ଼ ଗୀତା" ଦଶଜଣ ସାଧୁକୁ ଯଦି ଆପଣ ପଚାରିବେ- ସନ୍ୟାସୀ ହେବାର ପ୍ରେରଣା ଆପଣକୁ 
କେଉଁଠୁ ମିଳିଲା ? ସେଥୂରୁ ନଅ ଜଣ ସାଧୂ ଭରରଦେବେ- "ମୁଁ ଗୀତାରୁ ପ୍ରେରଣା ପାଇଛି ।" 
ଗୀତାରେ ଭିଖ୍ତ ଉପଦେଶ ସବୁ ଏତେ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ଯେ କ୍ରିୟାଶୀଳ ଢୀବନ ଓ ଜଗତ ପ୍ରତି 
ଭଦାସୀନତା ଜାଗ୍ରତ ନଜରାଇ ଛାଡେନାହିଁ। 

ସେଥ୍ପାଇଁ ଗୀତାରେ କର୍ମ ଓ ନୀତିର ପ୍ରତିପାଦନ ଖୋଜିବା ବା ସିଦ୍ଧ କରିବା ପରିବରେ ତାର 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସବୁକୁ ନିରପେକ୍ଷ ଭାବେ ବସି ବିଣ୍ଡେ ଷଣ କରିବା ଭଚିତ । 
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ବାବା ରାମଦେବଙ୍କ ଯୋଗ କେତେ ଉପଯୋଗୀ ? 


ଗତ ଦୁଇ ଦଶକ ପୂର୍ବରୁ କେବଜ ଯୋଗ ପାଇଁ ପ୍ରସିଦ୍ଧି ଲାଭ କରିଥ୍‌ବା ବାବା ରାମ ଦେବ 
ଆଜି ଭାରତର ଜଣେ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଧନୀ ବାବା ନାମରେ ବିଖ୍ୟାତ । ଭାରତର କୋଟି କୋଟି ଲୋକଙ୍କ 
ମନରେ ଆସ୍ଥାନ ଜମେଇ ସାରିଥ୍ଵବା ଏହି ବାବା, ଦିନେ ଏଭଳି ସ୍ଥାନରେ ପହଞ୍ଚି ଯାଇଥୃରେ ଯେ 
ଭାରତର ଅନେକ ନେତା,ଅଭିନେତା,ମଧ୍ଯମ ଶ୍ରେଣୀ ଏବଂ ରଚ୍ଚଶ୍ରେଣୀର ଲୋକମାନେ ତାଙ୍କର 
ଆଜ୍ଞାକାରୀ ଭଭ୍ତ ବନିଯାଇ ଯୋଗ ଅଭ୍ୟାସ କରୁଥୂଲେ । ଯନ୍ତ୍ରୀ ଠାରୁ ମନ୍ତ୍ରୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏବଂ ତପରାଶି 
ଠାରୁ ଅଫିସର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଯୋଗ ଦ୍ବାରା ପ୍ରଭାବିତ କରି ପାରିଥବଲେ । ସେ ଯୋଗ କ୍ରିୟାକୁ 
ଯେ କେବଢ଼ ଲୋକ ପ୍ରିୟ କରିଥଲେ ତାହା ନୁହେଁ,ଏହାକୁ ବିକ୍ରିଜରି କୋଟି କୋଟି ଟଙ୍କା ଜମା 
କରିପାରିଥ୍‌ଲେ । ଆଜିର ତାରିଖରେ ସେ ଆଉ ଯୋଗ ଶିବିର ଲଗେଇବା ଛାଡି ଦେଇଛନ୍ତି । ପତଞ୍ଜଳି 
ନାମରେ ବିଭିନ୍ନ ଠିଷଧ, ଖାଦ୍ୟ ପଦାର୍ଥ,ପ୍ରସାଧନ ସାମଗ୍ରୀ ଇତ୍ୟାଦି ଭପ୍ପାଦନ ଓ ବିକ୍ରି କାମରେ ବହୁତ 
ବ୍ୟସ୍ତ ରହୁଛନ୍ତି । 

ଦେଶସାରା ଯୋଗ ଶିବିର ଲଗେଇ କୋଟି କୋଟି ଲୋକ ମାନଙ୍କୁ ଯୋଗ ଶିକ୍ଷା ଦେଲେ । 
ଲୋକମାନେ ବହୁତ କଷ୍ଟକରି ସମୟ ବ୍ୟୟ କରି ଯୋଗ ସାଧନା ମଧ୍ଯ କଲେ ! କିନ୍ତୁ ଅଶାନୁରୂପେ 
ଫଳ ପାଇଲେ ନାହିଁ । ବାବାଙ୍କ ଦାବି ଅନୁସାରେ ଯୋଗ କଲେ ମୋଟା ଲୋକ ପତଳା 
ହୋଇଯିବ,ପତଳା ଲୋକ ମୋଟା ହୋଇଯିବ, ଆଖୁରୁ ଚଷମା ଓହ୍ଲେଇ ଯିବ,ମଧୂମେହ ରୋଗ ଠିକ 
ହୋଇଯିବ, ବୂଡ଼ ପ୍ରେସର ଠିକ ରହିବ । ଅର୍ଥାତ ତାଙ୍କ ନିଦ୍ଦେଶରେ ଯୋଗ ଅଭ୍ୟାସ କଲେ ମଣିଷ 
ଶାରୀରିକ ଓ ମାନସିକ ସ୍ତରର ସମସ୍ତ ରୋଗରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଲଯିବ । କୌଣସି ଥିଷଧ ବ୍ୟବହାର କରିବା 
ଦରକାର ନାହିଁ । ଭାରତୀୟ ଲୋକମାନେ ସବୁ ବେଳେ ଦୈବୀ ଶକ୍ତି କିମ୍ବା ଚମଜ଼ାରି ଶଳ୍ତି ଉପରେ 
ସହଜରେ ବିଶ୍ବାସ କରିଥାନ୍ତି । ବିନା ଭିଷଧରେ କେବଳ କିଛି ସମୟ ବ୍ୟାୟାମ କରି ଯଦି ଜଟିଳ 
ରୋଗରୁ ମୁଲ୍ତି ମିଳିଯିବ କିଏ ବା ଏହି ସୁଯୋଗ ଛାଡିବାକୁ ଚାହିଁବ ? 

ଲୋକମାନେ ବ୍ୟାୟାମ ଓ ଯୋଗ କରିକରି ଥକି ଗଲେ ପନେ ଲାଭ ପାଉଥ୍‌ବା ଅନୁଭବ 
କଲେ ନାହିଁ। କିଛି ମାସ ପରେ ବାବା କହିଲେ ଯୋଗ କରିବା ସ ହିତ ମୁଁ କହୁଥ୍‌ବା ଦେଶୀ ଞିଷଧ ମଧ୍ଯ 
ଖାଇବାକୁ ହେବ । କଞ୍ଚାଲାତ୍ତ ରସ ପିଇଲେ ମଧୁମେହ ଠିକ ହୋଇଯିବ ଶୁଣି ଲୋକମାନେ ଏତେ 
ପରିମାଣରେ ଲାଉ ବଜାରରୁ କିଣିଲେ ଯେ ଦେଶସାରା ହଠାତ ଲାଉ ଦର ବଢିଗଲା । ଏବେବି ଲାଉର 
ଦାମ ଅଂଧ୍ୟକ ହିଁ ଅଛି । ଆହୁରି ଅନେକ ଗଛ ଇତା,ଫଳ,ଫୁଲ,ଚେର,ମୂଳ ଇତ୍ୟାଦିରୁ ଖିଷଧ ତିଆରି 
କର ପତଞ୍ଜଳି କମ୍ପାନୀ ନାମରେ ବିକ୍ରି ହେଉଛି । ଏତିକିରେ ଯୋଗ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ଅଟକି ଯାଇନି । 
ଦେଶରୁ ଯାଇ ବିଦେଶରେ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କ ଯୋଗ ପହଞ୍ଚି ଗଲାଣି ! ଦେଶରସ୍କୁଲ,କଲେଜ ଓ ଜେଇଖାନାରେ 
ମଧ୍ଯ ବାବାଙ୍କ ନି୍ଦେଶକ୍ରମେ ଯୋଗ କରିବାକୁ ସରକାର ବାଧ୍ୟତା ମୂଚକ କରିବାକୁ ଯାଉଛନ୍ତି । ବାବା 
ପ୍ରଥମେ ଯେଉଁ ଯୋଗକୁ ମଣିଷ ପାଇଁ ଅତି ଆବଶ୍ୟକ ରୋଗ ପ୍ରତିରୋଧକ ଏବଂ ରୋଗ ପ୍ରତିଷେଧକ 
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ବ୍ୟାୟାମ ବୋଲି ଜହୁଥ୍୍‌ ଲେ,ଧୀରେ ଧୀରେ ତାହା ମଳିନ ପଡି ଆସିଲା । କାରଣ ସେ ଦାବି କରୁଥ୍‌ବା 
ମୁତାବକ କେହି ଲାଭବାନ ହେଲେ ନାହିଁ । ତାଙ୍କଡ଼୍ାରା ତିଆରି ଞିଷଧର ଗୁଣ ଓ ମାନ ଗୁଡିକ ଭୁଲ 
ପ୍ରମାଣିତ ହେଲା । ଡାକ୍ତର ଓ ବୃବଦିଜୀବୀ ମାନଙ୍କ ପକ୍ଷରୁ ଅନେକ ପ୍ରତିବାଦ ଆସିଲା କିନ୍ତୁ 'ଆମ ଜନତା 
କୁଛ ନହିଁ ଜାନତା' ଯାହା ଠାରେ ଚମଜମାରି ଶଳ୍ତି ଅଛି ବୋଲି ବିଶ୍ବାସ କରିଛନ୍ତି ତାକୁ ମଲା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଛାଡ଼ିବେ ନାହିଁ । ଭାରତୀୟ ମେଡିକାଲ ଅନୁସନ୍ଧାନ ଓ ଗବେଷଣା ସଂସ୍ଥା ପତଞ୍ଜଳି ହରା ତିଆରି କିଛି 
ଓଷଧକୁ ପରୀକ୍ଷା କରି ରୋଗ ପାଇଁ ଅନୁପଯୋଗ ବୋଲି ରିପୋର୍ଟ ଦେଇଥ୍୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କ 
ବ୍ୟବସାୟକୁ କେହି ବନ୍ଦ କରି ପାରୁନାହାର୍ି । 
ଆମେ ଦେଖ୍ନବା ସଡରେ ଯୋଗ କଅଣ ଓ ଏହାର ଉପଯୋଗ କେତେ ? 

ବାବା ରାମଦେବଙ୍କ ପୂର୍ବରୁ ଭାରତରେ ଆହୁରି ଅନେକ ଯୋଗୀ ଥୃଲେ,ଯେଉଁମାନେ ଯୋଗ 
ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଲୋକଙ୍କୁ ବିଭିନ୍ନ ସମୟରେ ଜାଗ୍ରତ କରିଛନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ଏହି କ୍ଷେତ୍ରରେ ରାମଦେବ ଯେତିକି 
ସାର୍ଥକ ହୋଇଛନ୍ତି ଅନ୍ୟ କେହି ହୋଇ ନାହାର୍ତି । ପ୍ରଶ୍ନ ଭଠୁଛି-ଏମିତି କି କାରଣ ରହିଛି ଯେ କେବଳ 
ରାମଦେବ ହିଁ ଯୋଗ ପାଇଁ ଏତେ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ହୋଇ ପାରିଲେ ? ରାମଦେବ ଯେଉଁ ଯୋଗ କ୍ରିୟାକୁ 
ମାଗଣାରେ ଏତେ ଲୋକ ପ୍ରିୟ କଲେ ଶେଷରେ ତାହାକୁ ବିକ୍ରି କରିବା ଦରକାର ପଡିଲା କାହିଁକି ? ଏହି 
ଯୋଗ କ୍ରିୟାକୁ ସାମାଜିକ ଏବଂ ଧାର୍ମିକ ସ୍ତରରେ ପୁଣ୍ୟ କାମ ଭାବି ବିନା ମୂଲ୍ୟରେ ଶିକ୍ଷା ଦିଆଗଲା 
ନାହିଁ କହିକି ? ଯୋଗ ଶିବିର ମାନଙ୍କରେ ଭାଗ ନେବାପାଇଁ ହଜାର ହଜାର ଟଙ୍କାର ଟିକଟ ବିଜ଼ି ହେଲା 
କାହିଁକି ? ଞିଷଧକୁ ତେଜ୍ୟ ପ୍ରଚାର କରୁଥୁବା ବାବାଙ୍କୁ ହଠାତ ନିଜର ଞ୍ଜଷଧ ଯୋଗ କ୍ରିୟା ସହିତ ବିକ୍ରି 
କରିବା ଆବଶ୍ୟକ ପଡିଲା କାହିଁକି ? ସେ ଦାବି କରୁଥ୍‌ବା ଅନୁସାରେ ସତରେ କ'ଣ କ୍ୟାନସର ଓ 
ହୃଦରୋଗ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଜଟିଳ ରୋଗ ଯୋଗ ହ୍ାରା ଭଲ ହୋଇଯିବ ? ତାହା ଯଦି ସତ ତେବେ ସେ 
ଏବେ ଯୋଗ ଅପେକ୍ଷା ଥିଷଧ ତିଆରି ଓ ବିକ୍ରି ରପରେ ବେଶୀ ଜୋର ଦେଉଛନ୍ତି କାହିଁକି ? ପୂର୍ବରୁ 
ଓିଷଧ ତିଆରି କରୁଥୂବା କମ୍ପାନୀ ଏବଂ ସେହି ଓଷଧ ଦ୍ବାରା ଚିକିତ୍ସା କରୁଥୁବା ଡାଭ୍ତରମାନେ କ'ଣ 
ନକଲି ଥୂଲେ ? ଶେଷରେ ବାବା ରାମଦେବଙ୍କ ବାସ୍ତବିକ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ କଅଣ ? ଏହି ଭଳି ଅନେକ ପ୍ରଶ୍ନ 
ଉପରେ ଆଲୋଚନା ଓ ବିଚାର କରିବା ପ୍ରତ୍ୟେକ ସଚେତନ ନାଗରିକର ମୌଳିକ କର୍ରବ୍ୟ ତଥା 
ଅଧୂକାର ରହିଛି । 

ବାବା ରାମଦେବ ନିଶ୍ଚୟ ଧନ୍ଯବାଦର ପାତ୍ର କାରଣ ସେ ଦେଶର ଅନେକ ଅଳସୁଆ 
ଲୋକଙ୍କୁ ସ୍ବାସ୍ଥ୍ୟ ସମ୍ପର୍କରେ ଜାଗ୍ରତ କରି ପାରିଛନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କୁ ଶାରୀରିକ ଓ ମାନସିକ ସ୍ତରରେ ସୂସ୍ 
ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟର ଯତ୍ଳ ନେବାପାଇଁ ସତର୍କ କରିଦେଇ ପାରିଛତ୍ତି । ଅଧ୍ବଜାଂଶ ଲୋକ "ସ୍ବାସ୍ଥ୍ୟ ହିଁ ସମ୍ପଦର ଅର୍ଥ 
ବୁଝିପାରିଲେ । ବାବାଙ୍କର ଏହି ପଦକ୍ଷେପ ନିଶ୍ଚିତଭାବେ ପ୍ରଶଂସନୀୟ । ଯେ କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ଯଦି 
ଆମକୁ ସୁସ୍ଥ ରହିବାର ଜଳା ଓ କୌଶଳ ଶି କ୍ଷା ଦିଏ ତେବେ ସେ ଆମର ପରମ ମିତ୍ର ଏବଂ ସମାଜରେ 
ତା'ର ଯୋଗଦାନ ପ୍ରଶଂସନୀୟ ହୋଇପଡେ । କିନ୍ତୁ ସେ ଯଦି ଏହି କଳାକୁ ମହଙ୍ଗା ଦାମରେ ବିକ୍ରି 
କରିବାକୁ ଆରମ୍ଭ କରିଦିଏ, ତା ହେଲେ ତା'ର ଅସଲ ଭଦେଶ୍ୟ ସମାଜ ସେବା ନୁହେଁ ବରଂ ଅନ୍ୟ କିଛି 


[18] 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ବୋଲି ସନ୍ଦେହ ଭପୃନ୍ନ ହୁଏ । ମଣିଷର ଗୋଟିଏ ସ୍ବରାଵ ଯେ ସେ ଯାହାକୁ ନିଜର ଆଦର୍ଶ ଭାବି ପୂଜା 
କରିଥାଏ ତା'ହାରା ଯଦିକେବେ ଠକି ହେବାର ପ୍ରମାଣ ପାଇଯାଏ ସେ ତା'ର ପରମ ଶତୃ ହୋଇଯାଏ । 
ବାସ୍ତବରେ 'ଯୋଗ' କଅଣ ? 

ଯୋଗ ଭାରତର ଛଅଟି ଦର୍ଶନ ଶାସ୍ତ୍ର ମଧ୍ୟରୁ ଗୋଟିଏ ଦର୍ଶନ । ଖ୍ମୀ:ପୂ:1200 ଠାରୁ ଖୁୀ:ପୂ: 
1500 ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭାରତରେ ଛଅଟି ପ୍ରାଚୀନ ଦର୍ଶନ ଶାସ୍ତ୍ର ସମୟ ସମୟରେ ଜନ୍ମ ନେଇଥ୍‌ଲା । 
ସେଗୁଡିକ ହେଲା - ନ୍ୟାୟ, ବୈଶେଷିକ, ମୀମାଂସା, ଯୋଗ, ସାଂଖ୍ୟ ଏବଂ ବେଦାନ୍ତ ! ବାସ୍ତବରେ 
ସମସ୍ତ ଦର୍ଶନ ମାନବ ଇତିହାସର ପଦାର୍ଥବାଦୀ ରୂପକୁ ପ୍ରକଟ କରୁ କରୁ କର୍ମକାଣ୍ଡ ଓ ବିରୁଦ୍ଧ ମତ 
ପାଇଟି ଯାଇଛି । ସମାଜରେ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଇତିହାସ ଉତ୍ପାଦନ,ବଣ୍ଟନ ଏବଂ ଭପରୋଗ କରିବାର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ 
ଉପରେ ନିର୍ଭର କରୁଛି । ଏଥୁପାଇଁ 'ମୀମାଂସା' ଦର୍ଶନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମାଜ ତିନୋଟି ଗୋଡ଼ରେ 
(ଧର୍ମ,ଅର୍ଥ,କାମ- ଅର୍ଥାତ ଭପ୍ଲାଦନ କରିବା,ବଣ୍ଚନ କରିବା ଓ ଭପରୋଗ କରିବା) ଠିଆ ହୋଇଥବା 
କଥା ମାନୁଥୂଲେ ! କିନ୍ତୁ କିଛି ସମୟ ପରେ ଏଥରେ ଅପମିଶ୍ରଣ କରି ପ୍ରଚାର କରାଗଲା ଯେ ଚତୁର୍ଥ 
ଗୋଡ଼ଟି 'ମୋକ୍ଷ' । (ପରୋକ୍ଷରେ ଗୁରୁର ଆବଶ୍ୟକତା) ଶେଷ ଗୋଡ଼ଟି ଜାତ କରି ୟାକୁ ଆତ୍ମାର ମୁଭ୍ତି 
ସହିତ ଯୋଡି ଦିଆଗଇା । ଏହାପରେ ଗୁରୁମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଶୋଷଣର ବାଟ ଖୋଲିଗଲା । 

ଯୋଗ ଦର୍ଶନ ଶିକ୍ଷା ଦେଇା ଯେ ମନୁଷ୍ଯର ଶରୀର ହିଁ ସବୁଠାରୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ । ଉତ୍ପାଦନ 
ବଢେଇବା ପାଇଁ ମାନବ ଶରୀର ସୃୂସ୍ତ ରହିବା ନିହାତି ଆବଶ୍ୟକ । ଏଥୂପାଇଁ କଠିନ ପରିଶ୍ରମ କରି 
ଯୋଗ କରିବା ପାଇଁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆଗଲା । କିଛି ସମୟ ପରେ ଏହା ଦୁଇଟି ମତରେ (ସହଜ ଯୋଗ ଓ 
ହଠଯୋଗ) ବାଣ୍ଟି ହୋଇଗଲା । ସହଜ ଯୋଗରେ ଶରୀର ଦ୍ରାରା,କଠୋର ପରିଶ୍ରମ କରି ଏହାକୁ ସୁସ୍ଥ 
ରଖୁବା ଭଦେଶ୍ୟ ଥୂଭା । କିନ୍ତ କିଛି ଚାଲାକ ଓ ଧୂର୍ଗଲୋକ ବାବା ସାଜି ଯୋଗକୁ କାମଚୋର ମାନଙ୍କର 
ମତ ବନେଇଦେଲେ । 

ଏମାନେ କ୍ରମାଗତ ଭାବେ ଅଭ୍ୟାସ ଦ୍ବାରା ନିଜ ଶରୀରର କିଛି ଅଙ୍ଗ ପ୍ରତ୍ୟଙ୍ଗକୁ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ 
କରିଦେଲେ । ଏହାକୁ ହଠ ଯୋଗ ନାମଦେଇ ଲୋକମାନଙ୍କୁ ପ୍ରବର୍ଗାଇବାକୁ ଲାଗିଲେ । ସେମାନେ 
କ୍ରମାଗତ ଭାବେ ଅଭ୍ୟାସ କରି କରି କିଛି ଅଙ୍ଗ ଦ୍ବାରା ବିଶେଷ କ୍ରିୟା କରି ପାରିବାର ଦକ୍ଷତା ଅର୍ଜନ 
କରିପାରିଲେ । ଯଥା:ଇମ୍ବା ସମୟ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମାଧ୍ବ ଇଗେଇ ବସିବା,ଶରୀରକୁ ଲତାଭଳି 
(Hibernation) ଅବସ୍ଥାକୁ ନେଇଯିବା,ଗୋଟିଏ ଗୋଡ଼ରେ କ୍ରମାଗତ ଭାବେ ଠିଆ ହେବା,ଦୀର୍ଘ 
ସମୟ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଉପବାସ କରିବା, ପେଟକୁ ବିଭିନ୍ନ ମୁଦାରେ ଚାଳିତ କରିବା ଇତ୍ୟାଦି । 

ଏହିଭଳି ଅନେକ ବିଚିତ୍ର କ୍ରିୟା ହ୍ାରା ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଶୀଘ୍ର ପ୍ରଭାବିତ କରିପାରିଲେ । 
ହଠ ଯୋଗୀଙ୍କ ପ୍ରଭାବ ସମାଜରେ ବଢିବାକୁ ଲାଗିଲା । ଏହି ଯୋଗୀମାନଙ୍କ ଠାରେ ଅତ ଶକ୍ତି ଅଛି 
ବୋଲି ଭୋଢକେ ମାନିବାକୁ ଲାଗିଲେ ! ଏହା ଯୋଗର ଏକ ମତ ରୂପେ ସମାଜ ସ୍ବୀକାର ମଧ୍ଯ କଲା | 
ଲୋକମାନଙ୍କର ରୁଚି ମଧ୍ଯ ଏହି ମତ ପ୍ରତି ବଢ଼ିବାରେ ଲାଗିଭା । ରୂଚି ବଢିବା କାରଣରୁ ହିଁ ଅନେକ 
ଭୋକ ଯୋଗୀଙ୍କ ଚେଇା ବା ଶିଷ୍ୟ ଵନିଯାଇ ହଠଯୋଗର ବିଭିନ୍ନ କ୍ରିୟାକୁ ଅର୍ୟାସ କରିବାକୁଲାଗିଲେ 
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ସହଜ ଯୋଗ ସମାପ୍ତ ହୋଇଗଲା । ବର୍ଗମାନ କାମ କରି ଶରୀରକୁ ସୁସ୍ଥ ରଖ୍ଲ୍‌ବା ବଦଳରେ ସୁପ୍ତ ବା 
ଅଳସୁଆ ରହି ହଠଯୋଗ କ୍ରିୟାକୁ ଅତ୍ତ୍ୟାସ କରିବାପାଇଁ ଜୋର ଦିଆଗଲା ! ହଠଯୋଗୀମାନଙ୍କ ପାଇଁ 
ସାଧାରଣ ଭୋକଙ୍କ ମନରେ ତ୍ରମଜାତ କରାଗଲା ଯେ ଏମାନଙ୍କ ପାଖରେ ଅଜୂତ ଶକ୍ିରହିଛି । 
ଯୋଗୀମାନେ ବି ନିଜର ଶକ୍ତି ସମ୍ପର୍କରେ ଖୁବ ବଢ଼େଇ ଚଢେଇ ପ୍ରତାର କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ । ପରିଶ୍ରମ 
କରୁଥ୍୍‌ବା ସାଧାରଣ ଭୋକ ଏମାନଙ୍କୁ ଡରିବାକୁ ଲାଗିଲେ । ଏହିଭଳି 'ଯୋଗମତ' ଏକ ସମ୍ପ୍ରଦାୟ 
ରୂପେ ଗୋଟିଏ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ଅଙ୍ଗ ହୋଇଗଲା | ଯୋଗୀମାନେ କାମଚୋର ହେବା ସନ୍ତ୍ବେ ସମାଜରେ 
ବେଶ ସମ୍ମାନ ହାସଲ କରିଥାନ୍ତି । ସାଧାରଣ ଲୋକ ଏମାନଙ୍କର ଚମନ୍ମାରି ଶଭ୍ତି ଦେଖୁ ଡରୁଥୂଲେ । 
ଏହି ପ୍ରଭାବ ଆଜିର ବୈଜ୍ଞାନିକଯୁଗରେ ମଧ୍ଯ ସ୍ଥାନ ମାଡିବସିଛି । 

ଭଣ୍ଡମତ ସମର୍ଥନ ଲାଭ କଲାପରେ ସମାଧ୍‌ ଲଗେଲବାର ଚଳନ ଚାଲୁ ହୋଇଗଲା । ପ୍ରତାର 
କରାଗଲା ଯେ ଯୋଗୀର ଆମତ୍ମା,ପରମାମ୍ବା ସହ ମିଶି ଯାଇପାରେ । ଏଥୂପାଇଁ ଗଭୀର ଧ୍ଯାନ ହେବା 
ଜରୁରୀ । ଆଜିକାଲି ଏହାକୁ 'ଧ୍ଯାନଯୋଗ' କହନ୍ତି । ଲୋକମାନେ ନିଜ ଆତ୍ମାକୁ ପରମାତ୍ମା ସହ 
ମିଶେଇଦେବା ଆଶାରେ ଖୁବ ମନଲଗେଇଲ ଧ୍ଯାନଯୋଗ କରୁଛନ୍ତି । 

ଚମନ୍କାର ନାଁ ଶୁଣି ଲୋଜ ମାନଙ୍କ ସୁଅ ଛୁଟିବାକୁ ଲାଗେ । ଯୋଗୀ କିଛି ଦିନ ଭପବାସ 
ରହି,ଭୂମି ତଳେ ଗାତ ଖୋଳି ସମାଧ୍ଵ ଇଗାଉହର୍ତି । ଗୋଟିଏ ଗୋଡ଼ରେ ଠିଆହୋଇ ସମାଧ୍‌ 
ଇଗେଇତବାର ଛଳନା କରୁଛନ୍ତି । ଶ୍ଵାସ କ୍ରିୟାକୁ ରୋକି ପରିବା ଅତ୍ତ୍ୟାସ କରି କିଛି ସମୟ ପାଇଁ ମୃତ 
ପ୍ରାୟ ଅବସ୍ଥାରେ ରହିପାରତ୍ତି । ସାଧାରଣ ଲୋକଙ୍କୁ ଏସବୁ ଚମଳ୍କାର ଭଳିଲାଗେ ! ଏହି ଯୋଗୀମାନେ 
ପ୍ରତାର କରିଥାନ୍ତି ଯେ ସେମାନେ ଶୂନ୍ୟରୁ ପ୍ରଜଟ ହୋଇଛନ୍ତି ଅଥବା ଇଣ୍ବରଙ୍କ ଦ୍ବାରା ପ୍ରେରିତ ଏଭଳି 
ଏକ ଅବତାର ଯେଉଁମାନେ ସାଧାରଣ ମଣିଷର ସମସ୍ତ ସମସ୍ୟାର ସମାଧାନ କରିବାଜୁ ଆସିଛନ୍ତି । 
ଏଇଥ୍ବପାଇଁ ଲୋକମାନେ ଏମାନଙ୍କର ସବୁ ପ୍ରକାରର ସେବା କରିବାକୁ ନିଜର ପରମ ଧର୍ମ ବା କରଁବ୍ୟ 
ବୋଇି ଭାବରି । 

ତାପରେ ସାଂସାରିକ କର୍ମ କରି ନିଜ ଶରୀରକୁ ସୁସ୍ଥ ରଖ୍ତବାର ରରମ ବିଚାର ଲୋପ 
ପାଇଗଲା । ଲୋକମାନେ ରାବିଲେ -ଉପ୍ାଦନ ବୃଦ୍ଧି କରିବାପାଇଁ ପରିଶ୍ରମ କରି ଶରୀରକୁ ସୁସ୍ଥ କରିବା 
ଅପେକ୍ଷା ଯୋଗ ସାଧନା କରି ସିଧା ପରମାମ୍ବା ସହିତ ମିଶିଗଲେ ସବୁ ସମସ୍ୟାର ସମାଧାନ ସହଜ 
ହୋଇଯିବ । ନିଜେ ପରମାତ୍ମା କିମ୍ବା ଚାଙ୍କର ଏହି ଯୋଗୀ ପୁତ୍ରମାନେ ଆମକୁ ସଫଳ କରିଦେଇ 
ପାରିବେ । ଆଗରୁ ଯୋଗୀ ବା ସାଧୁମାନେ ଯାଯାବର ଥଲେ । ବଣ,ଜଙ୍ଗଲରେ ରହୁଥ୍୍‌ଲେ । ଖାଇବା 
ପାଇଁ ଜନ ବସତିକୁ ଆସି ଭିକ୍ଷା ମାଗୁଥ୍‌ଲେ । ଯୁଗ ବଦଳିବା ସହିତ ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ବୁଝି ଗଲେ ଯେ 
ବଣରେ ବାସ କରିବା କଷ୍ଟ ସାଧ୍ୟ ଏବଂ ନିରର୍ଥକ । ଲୋକାଳୟ ମାନଙ୍କରେ ଧର୍ମଭୀରୁ ଲୋକମାନଙ୍କୁ 
ପ୍ରଭାବିତ କରି ନିଜ ନିଜ ନାମରେ ଶହ ଶହ ଏକର ସରକାରୀ ଓ ବେନାମୀ ଜମି ହାତେଇ ନେଇ ତା 
ଉପରେ ଭଢ୍ତମାନଙ୍କ ଟଙ୍କାରେ ମଠ ଓ ଆଶ୍ରମ ଚିଆରି କରେଇଦେଇଲେ । ସେଗୁଡ଼ିକରେ ଯୋଗୀ 
ଜାତୀୟ ପଳାୟ ନବାଦୀ,କାମଚୋର, ଅଳସୁଆ ଓ ଭଣ୍ଡ ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଖାଇବା ଓ ରହିବାର ସୁବିଧା 
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ମାଗଣାରେ ଯୋଗାଇ ଦିଆଗଲା । ପ୍ରତି ବଦଳରେ ସେମାନେ କହିଇଭେ-ଆମେ ତୁମର ସବୁ ଦୁଃଖ, 
ଯୋଗ ବଳରେ ଦୂରକରି ଦେବୁ । ଭୋଜମାନଙ୍କୁ ତ୍ରମିତ କରି ଆଜି ସେମାନେ କୋଟି କୋଟି ଟଙ୍କାର 
ମାଲିକ । ସବୁ ପ୍ରକାର ଭୌତିକ ସାଧନ ସେମାନଙ୍କ ପାଖରେ ରହିଛି । ରାତିଦିନ ସେବା କରିବା ପାଇଁ 
ଅସଂଖ୍ୟ ସେବକ ଓ ସେବିକାମାନେ ରହୁଛନ୍ତି । ଜନତା ଦାନ କରି କରି ଯେଉଁଠି ଥଲା ସେଇଠି ଅଛି । 
କଥାରେ ଅଛି ଚୋର ଘରେ ସବୂଦିନ ଅନ୍ଧାର ନଥାଏ । ଦିନେ ନା ଦିନେ ସେମାନଙ୍କର ଅନୈତିକ 
ବ୍ୟାପାର ଧରା ପଡ଼ିଯାଏ । ପୋଇିସ ନେଇ ସେମାନଙ୍କୁ ଜେଇରେ ଠେ ଇିଦିଏ । ଆଜିର ଚାରିଖରେ 
ଜଣେ ଦୁଇଜଣ ନୁହେଁ ଅନେକ ଭଣ୍ଡବାବା ବିଭିନ୍ନ ଅପରାଧ୍ଵକ ମାମଲାରେ ଜେଲଦଣ୍ଡ ଭୋଗକରୁଛଚ୍ି । 
ପରିତାପର ବିଷୟ ହେରଛି ଯେ ଚଥାପି ଅନ୍ଧରଭ୍ତଙ୍କର ବାବା ମୋହ ଭଙ୍ଗ ହେଉନାହିଁ 

ଆଚାର୍ଯ୍ୟ ପାତଞ୍ଜଳୀ ଯୋଗ ଶାସ୍ତ୍ରର ସଂସ୍ଥାପକ ରୂପେ ମାନ୍ୟତା ପ୍ରାପ୍ତ କରିଛନ୍ତି । ତାଙ୍କ 
ଅନୁସାରେ ଚିତ୍ତବୃରିକୁ ସ୍ଥିର ରଖ୍ବବା ହେରଛି 'ଯୋଗ' । ସେ ପ୍ରଥମେ ଆତ୍ମ ସଂଯମ ତଥା ବୈରାଗ୍ୟକୁ 
ସ୍ଥାନଦେରେ । ଦିତୀୟ ଅବସ୍ତାରେ ଅଷ୍ଟାଙ୍ଗ ମାର୍ଗକୁ (ୟମ,ନିୟମ, ଆସନ, ପ୍ରାଣାୟାମ, ପ୍ରତ୍ୟାହାଗ, 
ଧାରଣ, ଧାନ ଓ ସମାଧ୍‌) ସ୍ଥାନ ଦେଇେ । ତୃତୀୟ ଅବସ୍ତାରେ ଯୋଗର ବିଭୂତି, ଚତୁର୍ଥରେ ଯୋଗର 
ଫଳ (ମୁଭି ଏବଂ ମୋକ୍ଷ) ମିଳିବ ବୋଇି କହିଭେ । 
1. ୟମର ଅର୍ଥ -ହିଂସା,ତୋରି, ମିଥ୍ୟା,ଅଚତ୍ୟାତାର ଓ କିଛି ଗ୍ରହଣ କରିବାର ଲାଳସା ନକରିବା । 
2. ନିୟମର ଅର୍ଥ-ସତ୍ୟ,ସନ୍ତୋଷ,ତପ,ଅଧ୍ଯୟନ ଏବଂ ପରମାମ୍ମା ପ୍ରତି ସମର୍ପିତ ହେବା । 
3. ଆସନର ଅର୍ଥ- ଆରମ୍ଭ ଦାୟକ ଭାବେ ବସିବା କିନ୍ଧୁ ଧୀରେ ଧୀରେ ଆସନ 84 ପ୍ରକାର ଆସନ 
ହୋଇଗଲା । 
4. ପ୍ରାଣାୟାମର ଅର୍ଥ- ଶ୍ଵାସ ନେବାର କ୍ରିୟାର ଅଭ୍ଯାସ କରିବା । ବିଧ ଅନୁସାରେ ଶ୍ଵାସ ଗ୍ରହଣ 
କରିବା, ଶ୍ବାସକୁ ଚିଛି ସମୟ ଭିତରେ ରଖ୍ଵବା ଏବଂ ଶ୍ଵାସକୁ ତ୍ୟାଗ କରିବା । ଏହି ଜ୍ରିୟାକୁପୂରକ,କୂଂରକ 
ଏବଂ ରୋଚକ ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଏ | 
5. ପ୍ରତ୍ୟାହାରର ଅର୍ଥ-ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମାନଙ୍କୁ ସଂଯତ କରିବା । 
6. ଧାରଣର ଅର୍ଥ- ବୀର୍ଯ୍ୟ ସ୍ତମ୍ଭନ କରିବା । 
7. ଧ୍ୟାନର ଅର୍ଥ-ବାସ୍ତବରେ ଏକାଗ୍ରତା ସହ ଯଥାସ୍ଥିତିରେ ସ୍ଥିର ରହିବା 
8. ସମାଧ୍ବର ଅର୍ଥ-ଧ୍ୟାନ ଇଗେଇ ଏକାଗ୍ରଚିର ହୋଇଯିବାର ଅବସ୍ତା । 
ଏହିଭଳି ଯୋଗକୁ ରାଜଯୋଗ ଏବଂ ହଠ ଯୋଗ ଦୁଇ ଭାଗରେ ବାଣ୍ଡି ଦିଆଗଇା । ପାଚଞ୍ଜଳୀ ଯୋଗକୁ 
ରାଜଯୋଗ ଏବଂ ଗୋରଖ ନାଥଙ୍କ ଯୋଗକୁ ହଠ ଯୋଗ କୁହାଯାଏ ! ହଠ ଯୋଗପାଇଁ କଠିନ ସାଧନା 
ଉପରେ ଜୋର ଦିଆଯାଏ । ଏହି ଯୋଗର ସାଧକ ଛଅଗୋଟି ଚକ୍ରକୁ ଭେଦକରି କୁଣ୍ଡଜିନୀକୁ ଜାଗ୍ରତ 
କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଥାନ୍ତି । ଶରୀରକୁ ସୁଦୃଢ଼ କରିବା ପାଇଁ ନେତୀ-ଧୋତି ଶବ୍ଦ ଆଦି କରଚ୍ତି । 
ହଠଯୋଗର ଗୋଟିଏ କ୍ରିୟା ହେଉଛି-କପଡାର ଧଡିକୁ ପେଟ ଭିତରେ ପୂରେଇ ଅନ୍ତନାଡୀ 
ସଫାକରାଯାଏ ! ଏହାକୁ ନେତୀ-ଧୋତି କୁହାଯାଏ ! ଏହି ଯୋଗର ସାଧକ ଧରାରେ ଅମୃତର ଝଗଣା 
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ବହୁଥ୍‌ଦା ରଢି ଅନୁଭବ କରତ୍ତି, ନୈସର୍ଗିକ ରାଗ ଶୁଣି ପାରତ୍ତି (?) ବୋଲି ଦାବି କରତ୍ତି । ମଣିଷର 
ଶରୀରର ନଅଟି ଡ଼ାର (ଦୁଇଟି କାନ,ଦୂଇଟି ଚକ୍ଷୁ ଦୁଇଟି ନାସା,ଗୋଟିଏ ମୁହଁ,ଗୋଟିଏ ମଳଦ୍ରାର ଓ 
ଗୋଟିଏ ଲିଙ୍ଗ ଡ଼ାର) ଅହି ବୋଇି ସଭିଏଁ ଜାଣତ୍ତି । ସେମାନେ କିନ୍ତୁ ଦାବି କରୁଛନ୍ତି ଦଶମ ଡ଼ାର 
ଗୋଟିଏ ଅଛି । ତାହାକୁ ଖୋଜିବାକୁ ହେବ । ଏଇଟା ହେଉଛି ପ୍ରଭୁଙ୍କ ଦାର । 

ପ୍ରତ୍ୟେକ ଯୋଗୀ ବାହ୍ୟ ବେଶଭୂଷା ରପରେ ବେଶୀ ଜୋର ଦେଉଛନ୍ତି ! ଯଥା:- କାନରେ 
ଛିଡ଼ କରି ସେଥ୍୍‌ରେ ମୋଟା ମୋଟା କୁଣ୍ଡଳ ଲଗାଇବା,ପୂରା ଶରୀରରେ ବିଭୂତି ବୋଳି ହେବା, ମୁଣ୍ଡ 
ବାଳକୁ ନଧୋଇ ଜଟା ବଡ କରିବା, କାନ୍ଧରେ ଝୁଲା, ହାତରେ ଠେଙ୍ଗା ବା ଚିମୁଟା ଧାରଣ କରିବା, ଭିକ୍ଷା 
ଗ୍ରହଣ କରିବାପାଇଁ କମଣ୍ଡଳ ଆଦି ଧରିବା, ଧୂନି ଲଗାଇ ତପସ୍ୟା କରିବା, ନିର୍ଜନ ଳାଗା ବା 
ଜଙ୍ଗଲରେ ରହିବା, ଭିକ୍ଷାମାଗି ନିଜର ପୋଷଣ କରିବା ହିଁ ସେମାନଙ୍କ ସାଧାରଣ ବୃତି ଥୁଲା । ଦୀର୍ଘ 
ସମୟ ପାଇଁ ଏହିଭଳି ଯୋଗୀ ମାନଙ୍କର ସମାଜ ଭପରେ ଗଭୀର ପ୍ରଭାବ ରହିଥୂଲା ! କିନ୍ତୁ ଆନ୍ତରିକ 
ଭାବକୁ ତ୍ୟାଗ କରି କେବଳ ବାହ୍ୟ ବେଶଭୂଷା ରପରେ ବେଶୀ ଧ୍ଯାନ ଦେବାରୁ ଏମାନଙ୍କ ଆଦର କମ 
ହେବାକୁ ଲାଗିଲା । ଏମାନେ କେବଳ ମାଗିବା ଓ ଖାଇବା ଯୋଗ୍ୟ ଗୋଷ୍ଠୀ ହୋଇ ରହିଗଲେ । 
ଭକ୍ତିମାର୍ଗର ଭକ୍ତ ମାନେ ଏହି ଯୋଗୀ ମାନଙ୍କୁ ନିନ୍ଦା କଲେ ଏବଂ ବ୍ୟଙ୍ଗ କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ । ଏହି 
ଯୋଗୀ ମାନଙ୍କର ସ୍ତ୍ରୀ ମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଥଵବା ଅମାନବୀୟ ବିଚାର ଓ ଧାରଣା ନିହାତି ନିନ୍ଦନୀୟ ତଥା ନୀଚ 
ସ୍ତରର ଥୃଲା। 

ରପୋରକ୍ତ ବିଚାର ଓ ତର୍ଟାରୁ ଏହା ସ୍ପଷ୍ଟ ହେଭନି ଯେ ଯୋଗ ପାଇଁ କୁହାଯାଇଥ୍‌ବା ତଥ୍ୟ ସବୁ 
ସମ୍ପୂର୍ଣ ନିରାଧାର ଏବଂ ଅସତ୍ୟ ବିଚାର ଛଡା ଆଉ କିଛି ନୁହେଁ । କେବଳ କଠିନ ପରିଶ୍ରମ ହ୍ାରା 
ଶରୀରକୁ ସୁସ୍ଥ ରଖ୍ବାଟା ହିଁ ପ୍ରକୃତ ଯୋଗ । ଯେଉଁ କ୍ରିୟା କେବଳ ଦେଖେଲବାପାଇଁ କରାଯାଏ, 
ତା'ଡ଼ାରା ସମାଜର କୌଣସି ଲାଭ ହୁଏନାହିଁ । ଯେଉଁ କ୍ରିୟା ମାନଙ୍କ ଡ଼ାରା ଭପ୍ଲାଦନ କର୍ମ ସହିତ 
କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ ନଥାଏ ତା'ର କୌଣସି ଅର୍ଥ ନଥାଏ । ବାସ୍ତବିକ ଯୌଗିକ କ୍ରିୟା ଆମର କୃଷ ଳ,ଶ୍ରମିକ 
ଓ କାରିଗରମାନେ ହିଁ କରୁଛତ୍ତି ।ସେମାନେ କାମ କରି କିଛି ଭପ୍ଲାଦନ କରିବା ସହିତ ନିଜର ଶରୀରକୁ 
ସୁଘ୍ ଓ ବଳିଷ୍ଠ ରଖ୍ମ ପାରୁଛନ୍ତି । ଏହି ତଥ୍ୟକୁ ସମସ୍ତେ ଜାଣୁଛନ୍ତି ଯେ "କ୍ରିୟାଶୀଳତା ହିଁ ଜୀବନ" । 
ପ୍ରକୃତି ଅନୁସାରେ ସଂଘର୍ଷରେ କେବଳ କର୍ମଯୋଗୀ ପ୍ରାଣୀ ହିଁ ବଞ୍ଚି ରହିପାରେ । ଏଥୁପାଇଁ ଶରୀରକୁ 
ସୁସ୍ଥ ରଖୁବାଜୁହେଲେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଅଙ୍ଗ-ପ୍ରତ୍ୟେଙ୍ଗକୁ କାମରେ ଲଗାଇବାଦରକାର । ଯଦି ଶରୀରର 
ସମସ୍ତ ଅଙ୍ଗ କର୍ମରତ ରହିବେ, ଚାହେଲେ ସମସ୍ତ ଅଙ୍ଗ ରୋଗମୁକ୍ତ ରହି ଶକ୍ତି ଶାଳୀ ହେବେ । ଯଦି ଆମ 
ଶରୀରକୁ ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ଭୌତିକ ସୁଖ, ସୁବିଧା ଦେଇ କେବଳ ଖାଇବା,ପିଇବା ଓ ଶୋଇବା ରପରେ 
ହିଁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେବା ତେବେ ବହୁତ ଶୀଘ୍ର ଶରୀର ଅଳସୁଆ, ଅଯୋଗ୍ୟ ଏବଂ ବିମାର ହୋଇଯିବ । ଏହି 
ଅପ୍ରିୟ ସତ୍ୟକୁ ସମସ୍ତେ ଶୀଘ୍ର ଜାଣିବା ଓ ବୁଝିବା ନିହାତି ଆବଶ୍ୟକ | 

ବାସ୍ତବରେ ଯୋଗ କେବଳ ଶାରୀରିକ ବ୍ୟାୟାମ ଅଭ୍ୟାସ ବ୍ୟତୀତ ଆଉ ବେଶୀ କିଛି ନାହିଁ 
କେହି ଯଦି ଯୋଗ ନାମରେ ଶାରୀରିକ ବ୍ୟାୟାମ ଅତ୍ତ୍ୟାସ କରି ନିଜ ଶରୀରକୁ ସୁସ୍ଥ ତଥା ଶକ୍ତିଶାଳୀ 
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ବନେଇବାରେ ଭାଗିଛି ତ ଆମର ଆପରି କରିବାର କିଛି ନାହିଁ । ବାବା ରାମଦେବ କିଛି ଯୋଗାସନ 
ଦ୍ବାରା ଲୋକଙ୍କୁ ଶରୀର ସୁସ୍ଥ ରଖ୍ୁବାର ଶିକ୍ଷା ଦେଉଛନ୍ତି ତ ଏଥୁରେ ଦୋଷ ବା ଖରାପ କିଛି ନାହିଁ । 
କିନ୍ତୁ ଏହି ଯୋଗକୁ ବିଶ୍ବର ସର୍ବରୋଗ ନିବାରକ ଞିଷଧ କହି ଯେତେବେଳେ ଦୃଢତାର ସହ ପ୍ରତାର 
ଜରୁଛରି, ସେତେବେଳେ ତାଙ୍କର ଦାବି ଉପରେ ବିଶ୍ବାସ ହେଉନି । ପ୍ରଶ୍ନ ରଠୁଛି- ସତରେ କ'ଣ ଯୋଗ 
ଦ୍ଵାରା ମଣିଷର ସମସ୍ତ ଶାରୀରିକ ଓ ମାନସିକ ରୋଗର ଚିକିତ୍ସା କରିବା ସମ୍ଭବ ହୋଇ ପାରିବ ? ଏମିତି 
ମଧ୍ୟ ଅନେକ ସାଧାରଣ ରୋଗ ଶରୀର ଭିତରେ ଥ୍‌ବା ରୋଗ ପ୍ରତିରୋଧକ ଶକ୍ତି ହାରା ଆପେ ଆପେ 
ଠିକ ହୋଇଯାଇଥାଏ । ଯୋଗ ନକରେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରାକୃତିକ କାରଣରୁ ଅନେକ ରୋଗ ଆପେ ଭଲ 
ହୋଇଯାଏ । ବାବା ରାମଦେବ ଭୋକମାନଙ୍କୁ ଯେତେ ମୂଖ ବନେଇଲେ ମଧ୍ୟ ଅସଲ ସତ୍ୟ ହେଉଛି - 
ଯୋଗାସନ ହ୍ରାରା ଶରୀରକୁ ରୋଗ ଆକ୍ରମଣରୁ କିଛି ପରିମାଣରେ ରକ୍ଷା କରାଯାଇ ପାରିବ କିନ୍ତୁ 
ଯୋଗଡ୍ରାରା ଶରୀରର ରୋଗକୁ ଚିକିତ୍ସା କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ବାବା ରାମଦେବ ଭଲ ଭାବେ 
ଜାଣିଛନ୍ତି ଯେ ସାଙ୍ଘାତିକ ରୋଗ ଗୁଡିକ କେବଳ ଯୋଗ କ୍ରିୟା ଡ଼ାରା ଠିକ ହୋଇ ପାରିବନି । 
ସେଥୂପାଇଁ ସେ ଅନେକ ଓିଷଧ ତିଆରିକରି ବିକ୍ରି କରୁଛି । 

ପ୍ରଥମେ ସେ ଖୁବ ପ୍ରତାର କଲେ -ଯେଉଁ ବ୍ୟଲ୍ତି ଯୋଗ କରିବ ତା'ର କୌଣସି ପ୍ରକାର ଞିଷଧ 
ଦରକାର ପଡିବ ନାହିଁ । ଏଲୋପାଥ୍କ ଥିଷଧ ଗୁଡିକୁ ଖୁବ କଡା ଭାଷାରେ ନିନ୍ଦା କରୁଥ୍‌ବା ରାମଦେବ 
ଆଜି ବିଭିନ୍ନ ଞିଷଧ ନିଜେ ତିଆରିକରି ନିଜେ ବିକ୍ରି କରୁଛତି । ଯଦି ଏଡସ,କ୍ୟାନସର ଓ ହୃଦ ରୋଗ 
ଆଦି ଯୋଗ ଦ୍ରାରା ତିଡିତ୍ସା ସମ୍ଭବ ଥଲା ତେବେ ସେ ଓିଷଧ ତିଆରି କରିବା ଦରକାର ପଡିଲା କାହିଁକି 
? ସେ ପ୍ରକୃତରେ ବୁଝି ପାରିଛତି ଯେ ଯେଉଁ ରୋଗର ଜୀବାଣୁ ଶରୀର ଭିତରେ ପଶି ସାରିଛି ତାକୁ 
କେବଳ ଯୋଗକ୍ରିୟା ବ୍ଵାରା ଭଲ କରିବା ଆଦୌ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ରୋଗର ନିଦାନ କରି ଞ୍ଜିଷଧ ଡ୍ରାଗା ହିଁ 
ଶରୀରକୁ ଆରୋଗ୍ୟ କରିହେବ । ଇଭୋକମାନଙ୍କ ମନରେ ଏଲୋପ୍ୟାଥ୍‌ ଥିଷଧ ପ୍ରତି ନକାରାତ୍ମକ 
ଭାବନା ସୃଷ୍ଟି କରି,ସେ କୋଟି କୋଟି ଟଙ୍କାର ନିଜର ଞିଷଧ ବିକ୍ରି କରି ପାରୁଛତି । ସ୍ବାସ୍ଥ୍ୟ ସମ୍ପକକରେ 
ଜନତାଙ୍କୁ ସଜାଗ କରିବା ବାହାନାରେ ପ୍ରଥମେ ଯୋଗ ବିଜ଼ି କଲେ,ପରେ ଞିଷଧ ବିକ୍ରି କଲେ । ତାଙ୍କର 
ଯୋଗ ଶିବିରରେ ପ୍ରବେଶ ଶୁଜ୍ଞ ଅତି କମରେ ପାଞ୍ଚ ଶହ ଥୂଲା । କେଉଁ କେଉଁ ଜାଗାରେ ଏକ ହଢ୍ାରରୁ 
ଅଧକ ମଧ୍ଯ ଥୂଲା । ଏହି ଦାମ କୌଣସି ସାଧାରଣ କୃଷକ ବା ଶ୍ରମିକ ପାଇଁ ନିଶ୍ଚୟ ଅଧ୍ଵକ ଥଲା 
କେବଳ ମଧ୍ୟମ ଓ ଉଚ୍ଚଶ୍ରେଣୀର ଭୋକମାନେ ହିଁ ଦେଇ ପାରୁଥୂଲେ । ସେଥୂପାଇଁ ରାମଦେବ ଭଜ ଓ 
ମଧ୍ୟମ ଶ୍ରେଣୀର ଲୋକମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଅତି ପ୍ରିୟ ବାବା ହୋଇ ଯାଇଛନ୍ତି । 

ଆମେ ଅସଲ ତଥ୍ୟ ଜାଣିବା ଦରକାର ! ବାବା ରାମଦେବ ସମୟର ଆବଶ୍ୟକତାକୁ ବେଶ 
ଚିହି ପାରିଛର୍ତି । ଆଧୁନିକ ପୁଞ୍ଜିବାଦର ଦୌଡରେ ପୁଞ୍ଜିର ବାଟ ମାରଣା ହେଉଥ୍ବବା କାରଣରୁ ନିମ୍ବ 
ଶ୍ରେଣୀକୁ ଛାଡି ଉଚ୍ଚ ଓ ମଧ୍ଯମ ଶ୍ରେଣୀର ଭୋକମାନେ ଭଲ ଖାଇବା, ଭଇପିନ୍ଧିବା ସହିତ ମତ୍ତଜ ମସ୍ଥି ବି 
କରୁଛରି । ଭୌତିକ ସୁଖ ଭୋଗରେ ମାତି ରହୁଥ୍‌ବାରୁ ସେମାନଙ୍କ ଶରୀର ଏପରି ହୋଇ ଗଲାଣି ଯେ 
ସେମାନେ ଶରୀରକୁ କଷ୍ଟ ହେଲାଭଳି କୌଣସି ପରିଶ୍ରମ କରିପାରୁ ନାହାତି । ଘରେ ଘରେ ଚାକର 
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ଚାକରାଣୀ ଅଛଚ୍ରି କାମ କରିବାପାଇଁ ! ଶାରୀରିକ ପରିଶ୍ରମ ନକରି ଅଧଵକ କ୍ୟାଲୋରୀ ଯୁକ୍ତ ଖାଦ୍ୟ 
ଖାଇବା ଫଳରେ ଶରୀର ଭିଡରେ ମେଦ ବୃଦ୍ଧି ହେଉଛି । ତା'ସହିତ ରୋଗର ମଧ୍ଯ ଶିକାର ହେଉଛନ୍ତି । 
ଆଜିକାଲି ଲୋକ ମାନଙ୍କୁ ବଡ଼ ବଡ଼ ପେଟ ନେଇ ଚାଲିବା କଷ୍ଟକର ହେଲାଣି ! ହୂଳ ଶରୀର, ଭଳ 
ରକ୍ତଚାପ, ମଧୁମେହ, ହୃଦୟ ଓ ପେଟର ବିଭିନ୍ନ ରୋଗ ଆକ୍ରାନ୍ତ କଲାଣି । ଅନ୍ୟ ପକ୍ଷରେ କଠିନ 
ପରିଶ୍ରମ କରୁଥ୍‌ବା ଶ୍ରମିକ ଶ୍ରେଣୀର ଲୋକମାନେ ପୃଷ୍ଟିସାର ଖାଦ୍ୟ ଅଭାବରେ ରୋଗ ଗ୍ରସ୍ତ ହୋଇ 
ପଡୁଛି । ସେମାନଙ୍କୁ କ'ଣ ବାବା ଯୋଗ ଦ୍ବାରା ନିରୋଗ କରିପାରିବେ ? 

ବାବା ରାମଦେବ ଧନଶାଳୀ ଲୋକମାନଙ୍କ ଦୁର୍ବଳତାକୁ ବେଶ ଚିହି ପାରିଛନ୍ତି । ସେ ବିଭିନ୍ନ 
ମିଡ଼ିଆ ମାଧମରେ ପ୍ରଥମେ ଯୋଗର ପ୍ରଚାର କରି ବିପୁଳ ଜନସମର୍ଥନ ପ୍ରାପ୍ତ କଲେ । କିଛି ଲୋକ 
ଯୋଗହ୍ରାରା ନିଜର ଫାଇଦା ହେଉଥ୍‌ବା ଅନୁଭବ ମଧ୍ଯ କଲେ । ଯେତିକି ଫାଇଦା ହେଲା ତାଠାରୁ 
ଅଧକ ପ୍ରଚାର କଲେ । ସେ ଧୀରେ ଧୀରେ ଧନୀ ହେବାକୁ ଲାଗିଲେ । କିନ୍ତୁ କିଛି ସମୟ ପରେ ଅସଲ 
ସତ୍ୟ ପ୍ରକାଶ ପାଇବାକୁ ଲାଗିଲା । ଲୋକେ ଅନୁଭବ କଲେ ଯେ ଶରୀରକୁ ସୁସ୍ତ ରଖ୍ମବା ପାଇଁ କେବଳ 
ଶାରୀରିକ ଯୋଗ ଅଭ୍ୟାସ ଯଥେଷ୍ଟ ନୁହେଁ ବରଂ ଶୁଦ୍ଧ ବାୟନିର୍ମଳ ଜଳ ଏବଂ ସନ୍ତୁଳିତ ଆହାର 
(Balanced fo0d}ମଧଯ ନିହାତି ଦରକାର । ଯଦି ନିୟମିତ ଆହାର ବିହାରକୁ ଠିକ ଭାବେ ପାଳନ 
କରାନ ଯାଏ,ତେବେ ଶରୀରୁ ସୁସ୍ଥ ରଖୁବା ଯେତିକି କଷ୍ଟକର, ବିଭିନ୍ନ ରୋଗରୁ ମୁଭ୍ତ ରଖୁବା ସେତିକି 
ଅସମ୍ଭବ । 

ଆମକୁ ବୁଝିବାକୁ ହେବ ଯେ କୃଷକ ଓ ଶ୍ରମିକ ମାନକୁ ଏହି ଯୋଗର ଆବଶ୍ଯକ ନାହିଁ । 
ଜାରଣ ସେମାନେ ତ ଆଗରୁ ହିଁ ଆବଶ୍ୟକଡାରୁ ଅଧକ ପରିଶ୍ରମ କରୁଛରି । ସେମାନକୁ ପେଟପୂରା 
ସନ୍ତୁଳିତ ଭୋଜନ, ନିର୍ମଳ ଜଳ ଓ ଶୁଦ୍ଧ ବାୟୁର ଆବଶ୍ୟକ ରହୁଛି ! 

ଯେଉଁ ଧନୀ ଲୋକମାନେ ପ୍ରଥମେ ବାବାଙ୍କ କଥାରେ ବିଶ୍ବାସ କରି, ଜମ ପରିଶ୍ରମରେ ଯୋଗ 
ଅଭ୍ୟାସ କଲେ, ନିରୋଗ ହୋଇଯିବେ ବୋଇି ଭାବୁଛଚ୍ତି, ସେମାନେ କିଛି ଦିନ ପରେ ସବୁ କିଛି ଛାଡି 
ନିଜର ଚିକିତ୍ସା ପାଇଁ ଭତ୍ତମ ଏଲୋପ୍ୟାଥ୍‌ ଡାଭ୍ତରଙ୍କ ପାଖକୁ ଦୌଡୁଛତ୍ତି । 

ଶେଷରେ ଆମେ ଜନତାଙ୍କୁ ଏତିକି କହି ଦେବା ଭଚିତ ଭାବୁଛୁ, ଯେ ବାବା ରାମଦେବଙ୍କ 
ଯୋଗ କିମ୍ବା ତାଙ୍କର ଥିଷଧ ସମସ୍ତ ରୋଗର ଉପଚାର ନୁହେଁ । ମାତ୍ର କେତେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସଫଳ 
ହୋଇଥାଏ । ତାଙ୍କ ଯୋଗ କେବଳ ଶାରୀରିକ ବ୍ୟାୟାମ ଛତା ବେଶୀ କିଛିନୁ ହେଁ । ତାଙ୍କ ଯୋଗାସନ 
ଅପେକ୍ଷା ସ୍କୁଲ,ଜରେତ ମାନଙ୍କରେ ବ୍ୟାୟାମ ଶିକ୍ଷକ କରୁଥ୍‌ବା ବ୍ୟାୟାମ ବହୁତ ଉପଯୋଗୀ । ଯାହା 
ସବୁ ଏନ.ସି.ସି ପିଲାମାନଙ୍କୁ ପୋଇିସ ଓ ସୈନିକମାନଙ୍କୁ ବ୍ୟାୟାମ କରାଯାଏ, ତାହା ଯୋଗ ଅପେକ୍ଷା 
ଅଧକ ଲାଭ ଦାୟକ । ଶରୀରର ସମସ୍ତ ଅଙ୍ଗ ହଲ ଚଇ ହେବା ଦରଜାର । ଦେହରୁ ଝାଳ ନିର୍ଗତ 
ହେବା ଦରକାର । ସବୁଠାରୁ ଭଲ ବ୍ୟାୟାମ ହେଉଛି ରାସ୍ତାରେ ଦୂତ ଗତିରେ ପାଦରେ ଚାଲିବା । ପ୍ରାତଃ 
ଭ୍ରମଣ କରିବାପାଇଁ ସବୁ ଡାକ୍ତର ଉପଦେଶ ଦିଅନ୍ତି । ଅପ୍ରାକୃତିକ ଭାବେ ହୋ ହୋ ହୋଇ ହସିବା 
ଅପେକ୍ଷା, ଜୀବନରେ ହସିବାର ମଧୁର ମୁହୁର୍ଭ ଗୁଡିକୁ ଖୋଜି ବାହାର କରିବା ଭଚିତ, ଯାହାଡ଼ାରା 
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ଆମେ ମନ ଖୋଲି ହସିପାରିବା ! ସୁସ୍ଥ ସାହିତ୍ୟ ପଢିବା, ମନପସନ୍ଦ ଗୀତ ଶୁଣିବା, ରୁଚିଶୀଳ ସିନେମା 
ଦେଖ୍ବବା, ହାସ୍ୟ କଳାକାର ମାନଙ୍କ ସତ୍ତ୍ୟ କମେଡି ଶୁଣି ହସିବା ଆଜିର ସମୟର ପରମ ଆଵଶ୍ୟକତା 
ରହିଛି । ଶାରୀରିକ ଓ ମାନସିକ ସୁସ୍ଥତା ପାଇଁ ସମାଜ ସେବାରେ ଭାଗ ନେଲେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଖୁସି ଲାଗେ । 
ଖାଇିସମୟକୁ ବିନିଯୋଗ କରିବା ଉଚିତ । ଭିରିହୀନ ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଅହେଡୃକ ଭୟରୁ ମୁଲ୍ତି ପାଇବାପାଇଁ 
ଚର୍କଶୀଳ ହୁଅନ୍ତୁ । ଜୀବନରେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣର ବିକାଶ କରନ୍ଧୁ 
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ଗୌତମବୁଦ୍ଧ-ରଷି,ମହାମ୍ମା କିମ୍ବା ଭଗବାନ ନଥ୍ୂଲେ 


ଗତ 1957 ମସିହା ମଇ 15 ତାରିଖ ଦିନ ମାଡ୍ରାସ ସହର ଏମୋର ଠାରେ 'ମହାବୋଧ 
ସଙ୍ଘମ' ଦ୍ବାରା ଗୌତମ ବୁଦ୍ଧଙ୍କ 2501 ତମ ଜନ୍ମ ବାର୍ଷିକୀ ଉତ୍ସବ ଅନୁଷ୍ପିତ ହୋଇଥଲା । ସେହି 
ଉତ୍ସବରେ ରାଗ ନେଇଥ୍‌ଲେ ତାମିଲନାଡୁର ବିଶିଷ୍ଠ ହେତୁବାଦୀ ଲ.ଭରି.ରାମସ୍ବାମୀ ପେରିୟାର (ସେ 
ନିଜକୁ ନାସ୍ତିକ ବୋଲି ଦୃଢ଼ ତତୀବେ ସାର୍ବଜନିକ ସ୍ଥାନରେ ଘୋଷଣା କରିପାରୁଥୂଲେ) ସେଦିନ ଭସ୍ପସବରେ 
ଉପସ୍ଥିତ ଏକତ୍ରିତ ଜନତାଙ୍କୁ ଭାଷଣ ଦେବା ପୂର୍ବରୁ ପ୍ରଥମେ ପ୍ରଶ୍ନ କରିଥଲେ -"ଆମେ ବୃଦ୍ଧଙ୍କ ଜନ୍ମ 
ବାର୍ଷିକୀ ଉତ୍ସବ କାହିଁକି ପାଳନ କରୁନ୍ତୁ ? ତାଙ୍କ ପ୍ରଶ୍ନର ଭତ୍ତର ସେ ନିଜ ଶୈଳୀରେ ହିଁ ଦେଇଥ୍୍‌ଲେ । 
"ବୃବ୍ଦ ଜୟନ୍ତୀ ପାଳନର ଅର୍ଥ ନୁହେଁ ବୃଦ୍ଧଙ୍କ ମୂର୍ରି କିମ୍ବା ଫୋଟ ଆଗରେ ଦୀପ ଜଳେଲ,ନଡ଼ିଆରାଟିଂ 
କିମ୍ବା ମିଠାରୋଗ ଲଗେଲ ପ୍ରାର୍ଥନା କରିବା । ଏହାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଆମେ ବୃଦ୍ଧଙ୍କ ଜୀବନ ଦର୍ଶନ ଏବଂ 
ତାଙ୍କ ଉପଦେଶାବଳୀରୁ କିଛି ଶିକ୍ଷା ଲାଭକରି ଆମ ଜୀବନରେ ପ୍ରୟୋଗ କରିବା ସହିତ ତାଙ୍କର 
ଅନୁସରଣ କରିବା । ମୁଁ ଜଣେ ନାସ୍ତିକ ଭାବେ ସମାଜରେ ପରିଚିତ । ଯଦି ନାସ୍ତିକର ଅର୍ଥ ହେଉଛି -ଯିଏ 
ବେଦ,ଶାସ୍ତ୍ର ଓ ପୁରାଣ ଆଦିକୁ ଅସ୍ତ୍ରୀକାର କରେ ତେବେ ନିଃସନ୍ଦେହରେ ମୁଁ ଜଣେ ନାସ୍ତିକ । ବୃଦ୍ଧଙ୍କ 
ସମ୍ପର୍କରେ ଠିକ ଏବଂ ସତ କଥା କହିବାକୁ ମୁଁ ବିଶ୍ବାସ କରେ । ଯେଉଁ ମାନେ ବେଦ ,ଶାସ୍ତ୍ର ଓ ପୁରାଣକୁ 
ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି, ସେମାନେ ଏହିଭଳି ଉତ୍ସବରେ ନିଜର ପ୍ରବଚନ ଦେବାକୁ ସୁଯୋଗ ପାଇଲେ ନିଜକୁ 
ବହୁତ ବୁଦ୍ଧିମାନ ଓ ଚାଲାକ ବୋଲି ଭାବର୍ରି । କାରଣ ସେମାନେ ସାଧାରଣ ଜନତା ଓ ନିଜ ଭଳି ରଣ୍ଡ 
(Hypocrite) ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଭେଦ ରାବ ସୃଷ୍ଟି କରିବା ପାଇଁ ଟ୍ରେନିଙ୍ଗ ପାଇଥାନ୍ତି । ବୁଦ୍ଧ ବି 
ପୁରାତନ ଯୁଗର ରଷି ଓ ମହାମ୍ମା ମାନଙ୍କର ସମଗୋତ୍ରୀୟ ବ୍ୟକ୍ତି ବୋଲି କହିବା ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଜିଛି 
ଅସାଧାରଣ କଥା ନୁହେଁ ।” 

ଗୌତମବୁଦ୍ଧ ପ୍ରକୃତରେ ରଖି ନଥୂଲେ କିମ୍ବା ମହାତ୍ମା ନଥ୍‌ଲେ । ସେ ପୂରାଣ ଯୁଗର 
ରଷିମାନଙ୍କୁ ତର୍କ ସଂଗତ ଭାବେ ବିରୋଧ କରୁଥୂଲେ । ଗୌତମବୁଦ୍ଧ ଯେହେତୁ ରଖି କିମ୍ବା ମହାତ୍ମା 
ନଥ୍ବଲେ ତେଣୁ ବୌଦ୍ଧଦର୍ଶନକୁ ଏକ ଧର୍ମର ଦର୍ଶନ ବା ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ବୋଲି କହିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ । 
ଧର୍ମର ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଅନୁସାରେ ଧର୍ମର କେନ୍ଦ୍ର ସ୍ଥଳରେ ଏକ ଭଗବାନ ରହିବା ନିହାତି ଆବଶ୍ୟକ । ଧର୍ମର 
ଅନ୍ୟ କେତେକ ଗୁଣ ଯଥା :-ଆମାା,ପରମାମ୍ବା,ମୋକ୍ଷସ୍ତର୍ଗ,ନର୍କ,ପୁନର୍ଜନୁପାପ ଓ ପୂଣ୍ୟ ଆଦି ମଧ୍ଯ 
ରହିବା ଆବଶ୍ୟକ । ହିନ୍ଦୁଧର୍ମରେ ଗୋଟିଏ ଭଗବାନ ଯଥେଷ୍ଟ ହୋଇ ନଥ୍‌ବାରୁ ତେତିଶିକୋଟି ଦେବୀ 
ଦେବତାଙ୍କ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି । ସେହି ବିଭିନ୍ନ ଦେବୀ ଦେବତାଙ୍କ ସ୍ବାମୀ,ସ୍ତ୍ରୀ ଓ ପିଲାମାନେ ମଧ୍ଯ ଅଛନ୍ତି । 
ଅର୍ଥାତ ସାଧାରଣ ମାନବ ଜୀବନ ସହିତ ଯୋଡି ଭାରତୀୟ ଜନତା ବିଶ୍ବାସ କରନ୍ତି ଯେ ଦେବୀ 
ଦେବଚାମାନେ ମାନବ ଠାରୁ ଅଲଗା, ଅଦୃଶ୍ୟ, ସର୍ବ ଶକ୍ତିମାନ ଓ ଆହୁରି ଅନେକ କିଛି । 

ଗୌତମ ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ଜନମାନସରେ ତୁଛ ବା ନ୍ୟୁନ କରିବା ପାଇଁ ସେତେବେଳର ବ୍ରାହ୍ମଣ ସମାଜ 
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ଅସମର୍ଥ ହେବାରୁ ଜନତାଙ୍କୁ ଭ୍ରମିତ କରିବା ପାଇଁ ଏକ କପଟ ଆଚରଣ କରିଥୂଭେ । ବୃଦ୍ଧଙ୍କୁ ବିଷ୍ଣୁଙ୍କ 
ଏକ ଅବତାର ବୋଲି ଘୋଷଣା କରିବା ପରେ,ବିଷ୍ଡୁଙ୍କୁ ଅସ୍ବୀକାର କରୁଥ୍‌ବା ଲୋକମାନେ ଦ୍ରନ୍ଦ୍ରରେ 
ପଡିଗଲେ । ବିତ୍ତ ନିଜେ ବୌଦ୍ଧ ଅବତାର ନେବାର କାରଣ ସମ୍ପର୍କରେ 'ଅର୍ନି ପୁରାଣରେ ଲେଖା ଅହି- 
'ବିଷ୍ଣ ଶୁଦ୍ଧୋଦନ ରାଜାଙ୍କ ପୁତ୍ର ଗୌତମ ବୁଦ୍ଧ ରୂପେ ଅବତାର ଗ୍ରହଣ କରି ଏହି ପୃଥ୍୍‌ବୀରେ ଜନ୍ମ 
ହେଇେ । ସେ ଅସୁର ପ୍ରବୃତ୍ତିର ଲୋକମାନଙ୍କୁ ବେଦ ଓ ଶାସ୍ତ୍ର ଘୃଣା କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରବର୍ରାଇଲେ ! 
ଅସୁର ବା ନାସ୍ତିକମାନେ ବେଦକୁ ଅସ୍ତ୍ରୀକାର କଲେ ସେମାନେ ପାପ ଅର୍ଜନ କରିବେ ଏବଂ 
ପାପୀମାନଙ୍କୁ ସହଜରେ ନର୍କକୁ ପଠେଇ ଦେଇହେବ ।" 

ବ୍ରାହ୍ମଣ ସମାଜର ଏହି କୂଟନୀତି ଅନେକାଂଶରେ ସଫଳ ହେଲା । ନାସ୍ତିକ 
ଗୌତମବୁଦ୍ଧ, ଆସ୍ତିକ ବୁଦ୍ଧଦେବରେ ପରିଣତ ହୋଇଗଲେ । ମୂର୍ି ପୂଜାକୁ ଘୃଣା କରୁଥ୍‌ବା ବୃଦ୍ଧ ନିଜେ 
ମନ୍ଦିର ମାନଙ୍କରେ ବିରାଜମାନ ହୋଇ ପୂଜାପାଇଲେ ! ଏଇଥୂରୁ ଆମେ ବୁଝି ପରିବା ଯେ ଗୌତମବୁଦ୍ଧ 
ରଗବାନ ମଧ୍ଯ ନଥୂଲେ । 
ବୌଦ୍ଧଧ୍ପ ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମର ଅଂଶ କି ? 

ଗୌତଡମବୁଦ୍ଧଙ୍କ ସମ୍ପର୍କରେ ଆତ୍ତ ଗୋଟିଏ ବିବାଦୀୟ ପ୍ରଶ୍ନ ରହିଛି । ଗୌତମବୁଵ୍ଧଙ୍କ ପ୍ରଚାରିତ 
ବୌଦ୍ଧଧମ୍ମ ବି ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମର ଅଂଶ କି ନୁହେଁ ? ଅଧ୍ଵକାଂଶ ଲୋକ କହନ୍ତି -ବୌଦ୍ଧଧକ୍ପ ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମରୁ ହିଁ ଜାତ 
ହୋଇଛି । ଜାରଣ ଦୃଇଟି ଯାକ ଗୋଟିଏ ଦେଶର ଓ ଦୃଇ ଧର୍ମବଲମ୍ବୀଙ୍କର ବିଶ୍ଵାସ ଏକ ଧରଣର । 
ଗୌତମବୁଦ୍ଧ ବି ହିନ୍ଦୁ ସଂପ୍ରଦାୟରେ ଜନ୍ମ ଗ୍ରହଣ କରିଥୁଲେ ବୋଲି କେତେଇୋକ ତର୍କ ଦେଉଛନ୍ତି । 
ଆମେ ଏଇଠି କିଛି ପତ୍ର,ପତ୍ରିକା ଓ ପୁସ୍ତକମାନଙ୍କରେ ପ୍ରକାଶିତ ତଥ୍ୟକୁ ନେଇ ବିଚାର କରିବା ଯେ 
ବୌଦ୍ଧଧଜ୍ଷାର ମଚରେ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର ଅଂଶ ହୋଇପାରେ ଜି ? 
ପ୍ରଥମ -ସିଦ୍ଧାର୍ଥଙ୍କ ପିତା ରାଜା ଶୁଦ୍ଧୋଦନ ଶାକ୍ୟ ବଂଶର ରାଜା ଥୂଲେ । ଶାଜ୍ୟ ବଂଶ କେଉଁ ଦେବତାଙ୍କୁ 
ପୂଜା କରୁଥୂଲେ ସେହି ତଥ୍ୟ ଆମ ପାଖରେ ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ସିଦ୍ଧାର୍ଥ ନିଜ ପରିବାରଠାରୁ ଅଲଗା ହେବା 
ପରେ ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମକୁ ସ୍ପର୍ଶ ବିରୋଧ ପୂର୍ବକ ତ୍ୟାଗ କରି ଦେଇଥ୍‌ବା କଥା ସମସ୍ତେ ଜାଣନ୍ତି । ତେଣୁ ସେ 
କେଉଁ ସମ୍ପଦାୟରେ ଜନ୍ମ ଗ୍ରହଣ କରିଥଲେ ତାହା ଏଠାରେ ବିଚାରଣୀୟ ନୁହେଁ । 
ଦିତୀୟ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମ ଓ ବୌଦ୍ଧଧସ୍ମର ବିଶ୍ଵାସ ବା ମତ ଏକ ନୁହେଁ ବରଂ ସମ୍ପର୍ଣ୍ଣ ବିପରୀତ ! ଏହାର 
ଅନେକ ଉଦାହରଣ ଦିଆ ଯାଇପାରିବ । 
(କ) ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମର ପ୍ରତିଷ୍ଠାତା ହିସାବରେ କୌଣସି ଏକ ଧର୍ମଗୁରୁ ନାହାର୍ତି କିନ୍ଧୁ ବୌଦ୍ଧଧ୍ମର ପ୍ରତିଷ୍ଠାତା 
ଗୌଡମବୁଦ୍ଧ । 
(ଖ) ହିନ୍ଦୁମାନେ ବେଦ, ଶାସ୍ତ୍ର ଓ ପୁରାଣକୁ ମାନୁଛ୍ତି କିନ୍ତ ବୌଦ୍ଧମାନେ ଏସବୁ ମାନୁନାହାନ୍ତି | 
(ଗ) ବୌଦ୍ଧମାନଙ୍କ ପାଇଁ ମାତ୍ର ତିନୋଟି ମାର୍ଗ ନିର୍ବାରିତ ହୋଇଛି । ଯଥା:-ବୁ୍ଧମ ଶରଣମ ଗଢ୍ଛାମି, 
ଧମ୍ମ ଶରଣମ ଗଳ୍ଜାମି ଏବଂ ସଙ୍ଘମ ଶରଣମ ଗଢ୍ପାମି କିନ୍ତୁ ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କର ଅନେକ ମାର୍ଗ ରହିଛି । 
(ଘ) ବୌଦ୍ଧମାନଙ୍କର ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ପୂଜାରୀନଥଆାରି କିନ୍ତୁ ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କର ଅନେକ ପ୍ରକାର ପୂଜାରୀରହିଥାରି । 
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(ତ) ବୌଦ୍ଧଧମ୍ମର ପ୍ରତ୍ୟେକବୌଦ୍ଧ ନିର୍ବାଣ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ଅଧ୍ଵ କାର ପାଇଥାନ୍ତି କିନ୍ତୁ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମରେ 
କେବସ ବ୍ରାହ୍ମଣ କିମ୍ବା ପୃଜାରୀମାନେ ହିଁ ମୋକ୍ଷ ପାଇବାର ସୁବିଧା ପାଇଥାନ୍ତି । ନିର୍ବାଣର ସମାନ ଅର୍ଥ 
ମୋକ୍ଷ ନୁହେଁ । ନିର୍ବାଣର ଅର୍ଥ ଶାତ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତି ଏବଂ ବୁଵ୍ଧତ୍ବକୁ ଭନ୍ନୀତ ହେବା । 
(ଚ) ଦୁଇ ଧାର୍ମିଜମତ ଭିତରେ ଥୂବା ସବୁଠାରୁ ବଡ଼ ପ୍ରଭେଦ ହେଉଛି ଜାତୀୟ ରେଦଭାବ । 
ବୌଦ୍ଧଧନ୍ରେ ଜାତିପ୍ରଥା ନାହିଁ କିନ୍ତୁ ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମରେ ହଜାରେ ପ୍ରକାର ଢାଚି,ଭପଜାଚି,ଗୋତ୍ର ବର୍ଣ୍ଣ ଓ 
ବଂଶ ଭରି ରହିଛି ! 
{ଛ) ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମରେ ଏକ ନୁହେଁ ତେତିଶ କୋଟି ଦେବୀ ଦେବତାଙ୍କୁ ପୂଜା ଅର୍ଚ୍ଚନା କରାଯାଉଛି, କରୁ 
ବୌଦ୍ଧଧମ୍ପରେ କୌଣସି ଗୋଟିଏ ବି ତଥାକଥୂତ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପୂଢ଼ା କରିବା ତ ଦୂରର କଥା, ଅସ୍ତିତ୍ବକୁ ହି 
ଅସ୍ବୀକାର କରାଯାଉଛି । ରପରୋଭ୍ତ ସମସ୍ତ ଉଦାହରଣ ଯଦି ସତ୍ୟ ହୋଇଥାଏ ତେବେ ବୌଦ୍ଧଧ୍୍ନ 
ତଥାକଥୃତ ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମର ଅଂଶ କଦାପି ହୋଇପାରିବନାହିଁ ବୋଲି ସନ୍ଦେହ ରହିବ କିପରି ? 
ଗୌତମବୁଦ୍ଧଙ୍କ ସନ୍ୟାସ ଗ୍ରହଣ ସମ୍ପର୍କରେ ପ୍ରଚଳିତ କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ବି ଆଂଶିକ ଭାବେ ସତ୍ୟ ହେଇପାରେ । 
ଏତିହାସିକମାନେ କହିଛନ୍ତି -ସିଦ୍ଧାର୍ଥ ତାଙ୍କର ରାଜରବନ ବାହାରେ ଜଣେ ଜରାଜୀର୍ଣ୍ଣ ବୃଦ୍ଧ ଜଣେ 
ରୋଗୀ ଓ ଗୋଟିଏ ଶବଯାତ୍ରାକୁ ଦେଖ୍‌ ସଂସାର ତ୍ୟାଗ କରି ବୃଦ୍ଧ ପାଇଟିଗଲେ । ଏହି ଧାରଣା ଆଜି 
ବି ଅନେକ ଵୌଵ୍ଧାବଲମ୍ବୀମାନଙ୍କର ଅଛି । 

ଏହା ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ ଏକ କାହାଣୀ ମଧ୍ଯ ଭଲ୍େଖ ଅଛି । ସିଦ୍ଧାର୍ଥ ପିଭାଟି ବେଳୁ 
ସମ୍ବେଦନଶୀଜ,ଶାର୍ତିପ୍ରିୟ ଏବଂ ହିଂସାକୁ ଘୃଣା କରୁଥୂଲେ । ସେହି ସମୟରେ ଶାକ୍ୟ ବଂଶ ଏବଂ 
କୋଲିୟା ବଂଶ ଦୂଇଟି ପଡୋଶୀ ରାଜ୍ୟରେ ରାଜୁତି କରୁଥ୍‌ଲେ । ଦୁଇଟି ରାଜ୍ୟର ସୀମାକୁ ଛୁଇଁ 
ରୋହିଣୀ ନଦୀ ପ୍ରବାହିତ ହେଉଥଲା ! ଶାକ୍ୟ ବଂଶର ରାଜା ଏହି ନଦୀ ରପରେ ସମ୍ପର୍ଣ୍ଣ ଅଧଵକାର 
ପାଇବାପାଇଁ କୋଲିୟା ବଂଶର ରାଜାଙ୍କ ସହିତ ଯୁଦ୍ଧ କରିବାକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତି ଆରମ୍ଭ ଢରିଦେଇେ । ଯୁବକ 
ସିଦ୍ଧାର୍ଥ ଏହି ପ୍ରସ୍ତାବକୁ ସମର୍ଥନ କଲେନାହିଁ । ଯୁଦ୍ଧକଲେ ଅନେକ ଜନଜୀବନ ନଷ୍ଟ ହେବ ଦର୍ଶାଇ ନିଜର 
ରାଜବଂଶ ପ୍ରତି ବିରୋଧ ପ୍ରକଟ କଲେ । ରାଜବଂଶର ବୟସ୍କ ଗୁରୁଜନମାନେ ସିଦ୍ଧାର୍ଥଙ୍କ ଉପଦେଶରେ 
କୁଭ୍ଣ ହୋଇ ତାଙ୍କୁ ଦଣ୍ଡ ଦେବାକୁ ପ୍ରସ୍ତାବ ଦେଲେ । " ତୁମେ ଯଦି ଏହି ଯୁଦ୍ଧରେ ସହଯୋଗ କରିବ ନାହିଁ 
ତେବେ ତୃମକୁ ରାଜଭବନ ତ୍ୟାଗ କରିବାକୁ ପଢିବ" ସିଦ୍ଧାର୍ଥ ଅଗତ୍ୟା ରାଜଭବନ ତ୍ୟାଗ କରି ନଗର 
ଅଭିମୁଖେ ଯାତ୍ରା କରିଥୁଲେ । ସେତେବେଢ଼େ ସେ ହୁଏତ ମଣିଷ ଜୀବନର ବିଭିନ୍ନ ଦୂରାବସ୍ତା 
ଦେଖବାକୁ ପାରଥୂରେ । ଏହାଦ୍ବାରା ତାଙ୍କ ମନରେ ଯେଉଁ ପରିବର୍ଶନ ହୋଇଥଲା ତାହା ନିର୍ବାଣ ପ୍ରାପ୍ତି 
ଆଡକୁ ନେଇଯାଇଥ୍‌ଲା | ସେ ଦେଖୁଥ୍‌ବା ଦୃଶ୍ୟ ଗୁଡିକରେ ମଣିଷର ଦୂରାବସ୍ଥା ପାଇଁ ସେହି ସମୟରେ 
ପ୍ରଚଳିତ ଧର୍ମ ଧାରଣା,ରୁଢିବାଦ ଓ ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ ହିଁ ମୁଖ୍ୟତଃ ଦାୟୀ ବୋଲି ସେ ହୃଦୟଙ୍ଗମ କରିଥଲେ | 
ସମାଜରେ ମଣିଷକୁ ସାମାଜିକ, ଆର୍ଥିକ ଓ ରାଜନୈତିଜ ଭାବେ ସମାନ ଅଧ୍ଵକାର ପ୍ରାପ୍ତ କରେଇବାପାଇଁ 
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ସେ ବଦ୍ଧ ପରିକର ହେଲେ । ସେ ନିଜର ଅଦମ୍ୟ ସାହାସ)୍ରତ୍ୟୁପୂନ୍ନମତି ପ୍ରତିଭା ଓ ତୀବ୍ର ତର୍କ ବିଦ୍ୟା 
ଦ୍ବାରା ଧର୍ମଗୁରୁ ଏବଂ ଶାସ୍ତ୍ରପଶ୍ଡିଚମାନଙ୍କୁ ପରାଜିତ କରିବାରେ ସଫଳହେଲେ । ବିଭିନ୍ନ 
ଢନସମାବେଶରେ ସେ ସହଜ ଓ ସରଳ ଭାଷାରେ ତର୍କ ସଂଗତ ତଥ୍ୟ ସବୁ ଲୋକମାନଙ୍କୁ ବୁଝାଇଲେ 
¦ ଭିରିହୀନ ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଅହେତୁକ ଭୟ ଯୋଗୁ ସାଧାରଣ ଲୋକମାନେ ଶୋଷଣର ଶିକାର ହେଉଥ୍ବବା 
କଥା ଖୁବ ଶୀଘ୍ର ବୁଝି ପାରିଲେ । ସିଦ୍ଧାର୍ଥ ପରବର୍ରୀ କାଳରେ କିପରି ଗୌତମ ବୁଦ୍ଧରେ ପରିଣତ ହୋଇ 
ବିଭିନ୍ନ ନାମରେ ଖ୍ୟାତିଲାର କଲେ ସେ ବିଷୟ ଏକ ଅଲଗା ପ୍ରସଙ୍ଗ ହେବ । ଏହି କ୍ଷୁଡ଼ ପ୍ରବନ୍ଧରେ 
ତାହା ସ୍ଥାନିତ କରିବା ସମ୍ଭବନୁହେଁ କିମ୍ବା ଆବଶ୍ଯକ ଅନୁଭବ କରୁନାହୁଁ । ଧରେ ଧୀରେ ଗୌଚମ 
ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ଲୋଜପ୍ରିୟତା ବୃଦି ପାଇଲା । ଲୋକମାନେ ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମର କଠୋର ଅନୁଶାସନ ଜଟିଳ କର୍ମକାଣ୍ଡ 
ଓ ଅର୍ଥହୀନ ପୂଳାଠାରୁ ମୁଲ୍ି ପାଇବା ପାଇଁ, ବହୁ ସଂଖ୍ୟାରେ ବୁଦ୍ଧଙ୍କୁ ସମର୍ଥନକଲେ । ସେହି ଯୁଗରେ 
ଗଣ ମାଧ୍ୟମର କୌଣସି ସୁବିଧା ନଥ୍ବବା ସନ୍ତେ ବୌଦ୍ଧମତ ଦେଶର ଗୋଟିଏ କୋଣରୁ ଅନ୍ୟ କୋଣ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କିପରି ବ୍ୟାପିଯାଇ ପାରିଲା ତାହା ଏକ ଗବେଷଣା ଯୋଗ୍ୟ ବିଷୟ । 

ବଣ ନିଆଁ ଭଳି ବୌଦ୍ଧଙ୍କମତ ସାରାଦେଶରେ ବିସ୍ତାର କରୁଥୁବା ଦେଖ, ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମର ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ 
ଗୁରୁମାନଙ୍କର ଆସନ ଦୋହଲିବାକୁ ଲାଗିଲା । ଏହାକୁ ରୋକିବାପାଇଁ ପଣ୍ଡିତମାନେ ବିଭିନ୍ନ ଉପାୟ 
ଚିନ୍ତା କରିବାକୁ ଇାଗିଲେ । ପ୍ରଥମ ସମସ୍ୟା ଥୂଲା- ଜନତାଙ୍କୁ ତ୍ରମିତ କରି ପୁଣି ଅରେ ହିନ୍ଦୁ ଦେବୀ 
ଦେବତା ଓ ଧର୍ମ ଉପରେ ଆସ୍ଥା ସ୍ଥାପନ କରିବା ! ଦିତୀୟ ସମସ୍ୟା ଥଵଲା- ବୌଦ୍ଧିମତକୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ ରାବେ 
ନଷ୍ଟ କରିବା । ଏହାକୁ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ କରିବାପାଇଁ ଧର୍ମ ଗୁରୁମାନେ ତିନୋଟି ଉପାୟ ଚିନ୍ତା କଲେ । 
ପ୍ରଥମ-ଦୁଦ୍ଧଙ୍କୁ ନାସ୍ତିକ ନକହି ବିଷ୍ତୁଙ୍କ ନବମ ଅବତାର ରୂପେ ଅବତାରଣା କରାଗଲା । ଏହା 
ଜନମାନସକୁ ସହଜରେ ଭ୍ରମିତ କଲା । ଆଗରୁ ଧର୍ମ ଉପରେ ଆସ୍ଥା ରଖୁଥ୍‌ବା ଲୋକେ ଶୀଘ୍ର ପ୍ରଭାବିତ 
ହୋଇଗଲେ । 

ଦ଼ିତୀୟ-ବୌଦ୍ଧ ଭିକ୍ଷୁମାନଙ୍କୁ ବଳପୂର୍ବକ ଅତ୍ୟାତାର ଓ ହତ୍ୟା କରିବାପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା କରାଗଲା | 
ବୌଦ୍ଧଧମ୍ମକୁ ସମାପ୍ତ କରିବାପାଇଁ ଶେଷରେ ଯେଉଁ ପନ୍ଥା ଅବଲମ୍ବନ କରାଯାଇଥ୍୍‌ଲା ତାହା ଅତ୍ୟନ୍ତ 
ଅମାନୁଷିକ ପନଛ୍ଞାଥୂଲା । ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ମୃତ୍ୟୁ ପରେ ଆଦି ଶଙ୍କରାତାର୍ଯ୍ୟ ସହିତ ବ୍ରାହ୍ମଣ ସମାଜ ତନ୍ମାଳୀନ ହିନ୍ଦୁ 
ରାଜାମାନଙ୍କୁ ପ୍ରବର୍ରଗାଇ ହଜାର ହଜାର ସଂଖ୍ୟାରେ ବୌଦ୍ଧ ଭିକ୍ଷୁମାନଙ୍କୁ ହତ୍ୟା କରାଇଲେ । ବୌଦ୍ଧପୀଠ 
ଓ ବୌଦ୍ଧବିହାରମାନଙ୍କୁ ଭାଙ୍ଗି ସେହି ଜାଗାରେ ହିନ୍ଦୁମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣ କରାଇଲେ । ବୌଦ୍ଧ ଭିକ୍ଷୁଣୀମାନଙ୍କୁ 
ସେହି ମହ୍ଦିରମାନଙ୍କରେ ଦେବଦାସୀ ରୂପେ ନିଯୁକ୍ତି କରେ କିମ୍ବା . ସେମାନକୁ ବେଶ୍ୟାଳୟକୁ 
ପଠେଇଦେଲେ। 

ବୌଦ୍ଧମତକୁ ସମୂଳେ ନଷ୍ଟ କରିବା ପାଇଁ ବାରମ୍ବାର ଚେଷ୍ଟା କରାଯାଇଥ୍‌ବା ସରନ୍ତେ ବୌଦ୍ଧଧକ୍ଷନ 
ଆଜି ବି ଆମ ଦେଶରେ ସମ୍ମାନର ସହ ବଞ୍ଚି ରହିଛି । ବୌଦ୍ଧ ଭିକ୍ଷୁଙ୍କ ସଂଖ୍ୟା କମ ହେଇେ ବି 
ସେମାନଙ୍କୁ ଆଜି କେହି ନାସ୍ତିକ,ମ୍ଲେଛ ବା ଧର୍ମ ଦ୍ରୋହୀ ବୋଲି ଘୃଣା କରୁନାହାରି । ଦୁଃଖର ବିଷୟ 
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ହେଉଛି ଯେଉଁ ସାମାଜିକ କ୍ରାତ୍ତି ଆଣିବାପାଇଁ ଗୌତମ ଦୁଦ୍ଧ ଆଜୀବନ ସଘ୍ଘର୍ଷ କରିଥ୍‌ଲେ ଆଜି ତାହା 
ଥଣ୍ଡା ପଡିଯାଇଛି । ବୌଦ୍ଧ ଭିକ୍ଷୁମାନେ ସଘ୍ଘର୍ଷ ତତ୍ତଟିକୁ ଭୁଭିଯାଇ ନିଜ ନିଜର ବୌଦ୍ଧ ବିହାର ଭିତରେ 
ବସି ଶାନ୍ତି ପାଠ,ଯୋଗ ଓ ଧ୍ୟାନ କରି ନିର୍ବାଣ ପ୍ରାପ୍ତିରେ ଲାଗି ପଡିଛନ୍ତି । 
ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ବିଚାର ଏକ ମହାନ କ୍ରାନ୍ତି - 

ଅନେକ ଦିନପରେ ବାବା ସାହେବ ଆମ୍ବେଦକର ବୌଦ୍ଧଦର୍ଶନ ସ ହିତ ଯେଉଁ ଢ୍ରାଡ୍ରି ଆଣିଥ୍‌ରେ 
ତାହା ବୌଦ୍ଧଧକ୍ଷମକୁ ପୁନର୍ଜୀବିତ କରିପାରିଥୂଇା । ତାଙ୍କର ପୁସ୍ତକ "Buddha and his Dhamma" 
ଏଜ ମାର୍ଗଦର୍ଶକ ଭାବେ କାମ କରିଥଵଇା । ବୁଦ୍ଧଙ୍କ, ବିଷ୍ଧଙ୍କ ଅବତାର କହୁଥ୍‌ବା ଭୋକମାନଙ୍କୁ, ଏହି 
ପୁସ୍ତକରେ ତର୍କ ସଂଗତ ଉତ୍ତର ଦିଆଯାଇଛି । ଆମ୍ବେଦକର କହିଛତ୍ତି-2500 ବର୍ଷ ତଳେ ଗୌତମ ବୁଦ୍ଧ 
ଯେଉଁ କ୍ରାତ୍ତିର ସୂତ୍ରପାତ କରିଥ୍‌ ଭେ, ତାହା ଫ୍ରାନସର କ୍ରା୍ତିଠାରୁ ବି ବଡଥୂଇା । ରୁଷିଆରେ କଲମାକ୍ସ 
ଶ୍ରମିକ ଅଧ୍ଵକାରପାଇଁ ଯେଉଁ କ୍ରା୍ତି ଆଣିଥ୍‌ଲେ, ବୃଦ୍ଧଙ୍କ କ୍ରାତ୍ତି ତା'ଠାରୁ ମଧ୍ୟ ଭଚଚତରଥୂଇଲା । ବୌଦ୍ଧଦର୍ଶନ 
ଓ ମାନବବାଦ ଉପରେ ବିଶ୍ବାସ କରୁଥଵବା ବୁଦ୍ଧିବାଦୀମାନଙ୍କ ପାଇଁ ସୁଖର କଥା ହେଭଛି ଯେ ଭାରତ 
ସ୍ବାଧୀନ ହେବାପରେ ଆମର ଜାତୀୟ ପତାକାରେ ବୌଦ୍ଧଧ୍ଷର ସାଙ୍କେତିକ ଚିହ୍ନ ଅଶୋକ ଚକ୍ରକୁ ସ୍ଥାନ 
ଦିଆ ଯାଇଛି । ସେହିଭଳି ସାରନାଥରେ ନିର୍ମିତ ଅଶୋକ ସ୍ତମ୍ଭ କୁ "National Architectural 
$ymbol"ରୂପେ ସ୍ତ୍ୀକାର କରାଯାଇଛି । ଏହି ଚିହ୍ନକୁ ଆମଦେଶର ସୈନ୍ଯବାହିନୀର 
ଅଫିସରମାନଙ୍କର ଟୋପିରେ ଏବଂ ଦେଶର ମନ୍ତ୍ରୀ ପ୍ରମୁଖଙ୍କ କାରଆଗରେ ଇଗେଲ ସମଞ୍ଭାନିତ 
କରାଯାଭଛି । ଆଗରୁ ପୋଷ୍ଟ କାର୍ଡରେ ମଧ୍ଯ ଅଶୋକାସ୍ତମ୍ଭକୁ ବ୍ୟବହାର କରାଯାଉଥ୍୍‌ଲା । ଆମ ଦେଶର 
ପ୍ରଚଳିତ ଟଙ୍କା ନୋଟ ଏବଂ ମୁଦ୍ରା ମାନଙ୍କରେ ଅଶୋକସ୍ତମ୍ଭ ଶୋର ପାରଛି । 

ଏହାଦ୍ବାରା ଗୋଟିଏ ଅପ୍ରିୟ ସତ୍ଯ ପ୍ରମାଣିତ ହେଉଛି ଯେ ବୌଵଦ୍ଧଦର୍ଶନକୁ ନାଷ୍ତିକମାନଙ୍କ 
ଦର୍ଶନ ଭାବି ଅନେକ ଲୋକ ମୁହଁରେ ବିରୋଧ କରୁଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ ଅନ୍ତର ଭିତରେ ସମର୍ଥନ କରୁଛନ୍ତି । 
ହିନ୍ଦୁ ରାଷ୍ଟ୍ରର ଧର୍ମ ନିରପେକ୍ଷ ସରକାରଙ୍କ ଉଦାର ନୀତି ଯୋଗୁ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମରେ ଶହ ଶହ ସାଙ୍କେତିକ ତିହ୍ନ 
ଥୁବା ସନ୍ତେ,ମାନବତା ଓ ସମତାକୁ ସମର୍ଥନ କରୁଥ୍‌ବା ବୌଦ୍ଧ ଚିହ୍ନ ଗୁଡିକୁ ଜାତୀୟ ସ୍ତରରେ ବ୍ୟବହାର 
କରିବା ପାଇଁ ସ୍ଥିରିକୃତ ହୋଇଛି । ସୁଖର କଥା ଯେ ଆଜିଯାଏଁ କେହି ଏହାକୁ ବିରୋଧ କରୁନାହାରି । 

ଆଜିର ଆଧୁନିକ ଯୁଗରେ ଆମେ ଯଦି ଦୁଵ୍ଧଙ୍କ ବିଚାର ଗୁଡିକୁ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଚିନ୍ତନ ସହିତ 
ଯୋଡି ଜନତାଙ୍କ ମନରେ କ୍ରାନ୍ତିର ଦୀପଟିଏ ଜଳେଇ ଦେଇ ପାରିବା, ତେବେ ଜାପାନ ଦେଶ ଭଳି, ଆମ 
ଦେଶ ବି ବିକଶିତ ଦେଶମାନଙ୍କ ଧାଡିରେ ଠିଆ ହୋଇପାରିବ । ଗତ ଦୁଇ ହଜାର ବର୍ଷ ଧରି, ଅନ୍ୟର 
ଗୋଲାମ ରହିଥ୍୍‌ବା କଳଙ୍କ ଆମ ମୁଣ୍ଡରୁ ପୋଛି ଦେଇପାରିବା । ସରକାର ମାନବବାଦ ଓ ସମତାବାଦ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାପାଇଁ ବୌଦ୍ଧ ସଂକେତ ଗୁଡିକ ବ୍ୟବହାର କରୁଥ୍‌ବାରୁ ଦେଶର ଇତନ୍ନତି ହୋଇଯିବ ବୋଲି 
ଭାବିବା ଭୁଲ ହେବ । ସେଥୂପାଇଁ ଆମକୁ ଉପଯୁକ୍ତ ମାର୍ଗ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିବାକୁ ପଡିବ । ଅଧବକରୁ ଅଧବକ 
ସମୟ ଧର୍ମଯୋଗରେ ବ୍ୟୟ ନକରି, କର୍ମଯୋଗରେ ବିନିଯୋଗ କରିବାକୁ ପଡିବ । 
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ଭାରତରେ ତୀବ୍ର ଗତିରେ ଭୌତିକ ଓ ପ୍ରଯୁକ୍ତି ବିଦ୍ୟାର ବିକାଶ ହେଉଥ୍୍‌ଲେ ମଧ୍ୟ ଲୋକ 
ମାନଙ୍କର ମନରୁ ଭିରିହୀନ ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଅହେତୁକ ଭୟ ଦୂର ହୋଇ ପାରିନାହିଁ । ନିଜ ସାଂସାରିକ 
ଜୀବନରେ ଆସୁଥ୍ଵବା ପାରିବାରିକ,ସାମାଜିକ,ଆର୍ଥିକ ଓ ଶାରୀରିକ ଅସୁସ୍ଥତା ଜନିତ ସମସ୍ଯାର 
ସମାଧାନ ସହଜରେ କରେଇବା ପାଇଁ, ସେହି ଧର୍ମ ଭୀରୁ ଲୋକମାନେ ତଥାକଥ୍ୂତ ଭଗବାନଙ୍କ 
ଶରଣାଗତ ହୁଅନ୍ତି । କେହି ବି ସିଧା ଭଗବାନଙ୍କୁ ତ ଦେଖ ନାହାର୍ତି କିମ୍ବା ଅନୁଭବ ମଧ୍ଯ କରିନାହାନ୍ତି 
ଚେଣୁ ଧର୍ମଗୁରୁମାନଙ୍କ ଛଜନାତ୍ମକ ଏବଂ ଭ୍ରମାତ୍ମକ ପ୍ରବଚନ ଶୁଣି ତାଙ୍କର ଶରଣାଗତ ହୋଇ ପଡନ୍ତି । 
ଧର୍ମଗୁରୁମାନେ ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ର ମାନଙ୍କରୁ ଉଦ୍ଧତ କିଛି ସଂସ୍କୃତ ଶ୍ଟୋକ ପାଠକରି ନିଜ ଅନୁସାରେ ସ୍ଥାନୀୟ 
ଭାଷାରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରି, ଅତି ସହଜରେ ଶିକ୍ଷିତ ଓ ଅଶିକ୍ଷିତ ଭଳ୍ତମାନଙ୍କୁ ମାନସିକ ସ୍ତରରେ ବୋକା 
ବନେଇଦିଅତ୍ତି । ତାଙ୍କ ଦାରା ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରାଯାଉଥ୍‌ବା ପ୍ରବଚନ ଯେତେ ଅବାନ୍ତର,ଅବୈଜ୍ଞାନିକ ଓ 
ଅବିଶ୍ବାସନୀୟ ହେଲେ ବି କେହି ପ୍ରଶ୍ନ କରଚ୍ତିନାହିଁ । ନିଜ ସମସ୍ୟାକୁ ନେଇ ଭକ୍ତମାନେ ଏତେ ଚିନ୍ତିତ 
ରହନ୍ତି ଯେ ବାବା କ'ଣ ସବୁ କହୁଛତ୍ତି ବୁଝି ପାରତ୍ତି ନାହିଁ । ସେମାନେ କେବଜ ଚାହିଁଥାନ୍ତି ମୋ 
ସମସ୍ୟାର ସମାଧାନ ବାବା କେମିତି ଶୀଗ୍ର କରିଦେଇ ପାରିବେ ? ବାବାଙ୍କୁ ଯଥେଷ୍ଟ ଧନ ଦକ୍ଷିଣା ରୂପେ 
ଦେଇ ଫେରିଆସନ୍ତି। ତେଣେ ବାବାଙ୍କ ଗନ୍ତାଘର ଭରି ହୋଇଯାଏ । 

ବୌଦ୍ଧଦର୍ଶନର ମୂଜମନ୍ତ୍ର 'ଅହିଂସା'କୁ ଧାର୍ମିକ ହିଂସାରେ ବ୍ଯବହାର ନକଇେ,ସମାଜରୁ 
ଅନେକ ପ୍ରକାର ହିଂସା ଯଥା :-ବଳିପ୍ରଥା,ଆତଙ୍କବାଦୀ ହିଂସା ଆଦି ହ୍ଵାସ ପାଇଯିବ । ମାନବର 
ପାଶବିକ ପ୍ରବୃଭିରୁ ଘଟୁଥ୍‌ବା ସାଧାରଣ ହିଂସାତ୍ମକ ଘଟଣା ଗୁଡିକ ସମ୍ପୂର୍ଣ ରାବେ ବନ୍ଦ ନହେଲେ ମଧ୍ଯ 
ସାମାଜିକ ସୁସଂସ୍କାର ଏବଂ କାନୁନ ବ୍ୟବସ୍ଥା ବଳରେ ନିଶ୍ଚୟ କମ କରିହେବ । ଶେଷରେ ଗୌତମ 
ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ଧମ୍ମ (ସିଦ୍ଧା) ସଫଳ ହୋଇପାରିବ । 


Ceteetees 
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ଆଷ୍ଟ୍ରୋ ଚାଇଲ୍ଡ ଓ ଅନ୍ଧବିଶ୍ବାସ 


ଆଗକାଳଗୁ ହିନ୍ଦୁ ପରିବାରରେ ଜନ୍ମ ଗ୍ରହଣ କରୁଥ୍‌ବା ଶିଶୁମାନଙ୍କର ଜନ୍ମଦିନ, ତିଥୃ,ସମୟ ଓ 
ସ୍ଥାନ ଆଦି ଆଧାରରେ ଜନ୍ମ ଜାତକ ତିଆରି ହୋଇ ଆସୁଛି । ଶିଶୁର ଜନ୍ମ ସମୟରେ ବିଭିନ୍ନ ଗ୍ରହ, ନକ୍ଷତ୍ର 
ଓ ରାଶିର ଅବସ୍ଥାନକୁ ନେଇ ଜ୍ୟୋତିଷ ଶାସ୍ତ୍ରର ଗଣନା ଅନୁସାରେ ତା'ର ସମ୍ପର୍ଣ୍ଣ ଭବିଷ୍ୟତ, ଯଥା: 
ତା'ର ଜୀବନର ଉନ୍ନତି,ଅବନତି, ସ୍ବାସ୍ଥ୍ୟ, ବିବାହ, ସନ୍ତାନପ୍ରାପ୍ତି ଇତ୍ୟାଦି ସମ୍ପର୍କରେ ସମ୍ଭାବିତ ତଥ୍ୟ 
ଉତ୍ଲେଖ କରାଯାଉଛି । ଜନ୍ମସମୟରେ ଅଶୁର ମୁହୂର୍ଘ ବା ବିଷ ବେଳା ରହିଥଵଲେ, ତାହା ଗ୍ରହ 
ଶାନ୍ତିକରାଇ ସୁଧାରି ଦେଇହେବ ବୋଲି ଜ୍ୟୋତିଷ ମାନଙ୍କର ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ମାନି ବିଭିନ୍ନ କର୍ମକାଣ୍ଡ ଆଦି 
କରାଯାଉଛି । ତଥାପି ଆଶାନୁରୂପ ଫଳ ମିଳୁନଥ୍‌ବାରୁ,ଧର୍ମ ବିଶ୍ବାସୀ ମଣିଷ ସନ୍ଦେହରେ ବୁଡି ରହୁଛି । 

ଆଧୁନିକ ଯୁଗରେ ମଣିଷ ନିଜର ବୁଵି ଓ ବିବେକ ବଳରେ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରାକୃତିକ ବାଧାବିଷ୍କରୁ 
ନିଜକୁ ସୁରକ୍ଷିତ ରଖ୍ଵବା ପାଇଁ, ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ପ୍ରୟାସ କରି, ଅନେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସଫଳ ହୋଇଛି । 
ସେଥ୍ପାଇଁ ଗତ କିଛି ବର୍ଷ (ପ୍ରାୟ ଦଶ /ପନ୍ଦର ବର୍ଷ) ତଳେ କିଛି ଆଧୁନିକ ତଥାକଥୃତ ବୁଵିଆ ଲୋକ 
ରାବିଲେ -ଶିଶୁଟି ପ୍ରାକୃତିକ ଭାବେ ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ ସମୟଟି ଯଦି ଅଶୁଭ ବା ବିଷ ବେଳା ହୋଇଯାଏ 
ତେବେ ତା'ର ଭବିଷ୍ଯତ ଅନ୍ଧାର ହୋଇଯାଏ । ତାକୁ ଠିକ କରିବା ପାଇଁ ବିଭିନ୍ନ ଗ୍ରହମାନଙ୍କୁ 
ପୂଜା,ଅର୍ଚନା କରି ପୂଜାରୀଙ୍କୁ ଦାନ,ଦକ୍ଷିଣା ଦେବାକୁ ପଡୁଛି । ତଥାପି ଗ୍ୟାରେଣ୍ଟି ନାହିଁ । ତେଣୁ ଏହି 
ସମସ୍ୟାରୁ ଉଦ୍ଧାର ପାଇବା ପାଇଁ ଆମେ ଯଦି ଚିକିତ୍ସା ବିଜ୍ଞାନର ସିଢେରୀୟାନ ପବି ଡ୍ରାରା ଶିଶୁକୁ 
କେବଳ ଶୁତତମୁହୁର୍ଗରେ ହିଁ ମାଆ ପେଟରୁ କାଡି ଆଣିବା ତେବେ ତା'ର ଭବିଷ୍ୟତରେ ସର୍ବମଙ୍ଗଳ ହେବ 
। କଥାରେ ଅହି-"ମୂକୁ ମାଇଲେ ଯିବସରି,ଦେବଙ୍କ ସଙ୍ଗେ କିମ୍ପା କଳି ?" 

ଗୋଟିଏ ସମୟ ଏମିତିଥ୍ଲା,ଯେତେବେଳେ କୌଣସି ଗର୍ଭବତୀ ସ୍ତ୍ରୀଙ୍କ ପ୍ରସବ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଜଟିଳ 
ବା ଅସାମାନ୍ୟ ହେଉଥଲା, ସେତେବେଳେ ମାଆ ଓ ଶିଶୁଙ୍କ ଜୀବନ ସଙ୍କଟାପନ୍ନ ହୋଇ ପଡୁଥୂରା । 
ଧନ୍ୟ କହିବା ଆମେ ସେହି ଚିକିତ୍ସା ବିଜ୍ଞାନୀଙ୍କ ଯେଉଁମାନେ ସିଢେରୀୟାନ ପ୍ରଣାଳୀ ଭଉ୍ଭାବନ 
କରି,ଆଜି କୋଟି କୋଟି ମାଆ ଓ ଶିଶୁଙ୍କ ଜୀବନ ବଞ୍ଚେଭ ଦେଇ ପାରୁଛନ୍ତି । ବିଡମ୍ବନା ହେଉଛି ଯେ 
ଆଜିର ଯୁଗରେ ଏହି ମହତ ପ୍ରଣାଳୀକୁ ଦୁରୂପଯୋଗକରି କିଛି ସ୍ତାର୍ଥନ୍ଵେଷୀ ଜ୍ୟୋତିଷ ଓ ଡାଭ୍ତର 
ନିଜର ବ୍ୟବସାୟ ତଜେଇଛନ୍ତି ଏବଂ ଅନ୍ଧବିଶ୍ବାସୀ ମାତା-ପିତା ଶୁଭମୁହୁର କିମ୍ବା ବିଶେଷ ଦିନରେ 
ଶିଶୁକୁ ଜନ୍ମ କରେଇ ନିଜକୁ ଭାଗ୍ୟବାନ ମନେ କରୁଛ୍ତି । ଲୋକମାନଙ୍କର ଏହି ଅନ୍ଧବିଶ୍ବାସ ଯୋଗୁ 
ଶିଶୁର କିଛି ଲାଇ ହେଭ କି ନହେଉ, ତଥାଜଥୃତ ଭବିଷ୍ୟବଭ୍ତା ଓ ଅର୍ଥଲୋଭି ଡାକ୍ତରମାନେ ମାଲାମାଲ 
ହୋଇଯାଉଛନ୍ତି 

ମାଆ ପେଟରେ ଗର୍ଭସ୍ଥ ଶିଶୁର ପୂର୍ଣ୍ଣ ବିକାଶ ହେବାପାଇଁ ଆଗରୁ ଜୁହାଯାରଥ୍‌ଲା -ଦଶମାସ 
ଦଶଦିନ ଲାଗେ ! ଜାରଣ ସେତେବେଳେ ସ୍ତ୍ରୀ ଗରଁବତୀ ହେବାର ସଠିକ ସମୟ ଜାଣି ହେଉନଥୃଲା ! 
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କେବଳ ଅନୁମାନ କରି ହିସାବ କରିଦେଭଥ୍୍‌ଲେ । ପରବର୍ରୀ କାଜରେ ଶରୀର ବିଜ୍ଞାନୀ 
ଗବେଷଣା କରି ଢାଣିଲେ ଯେ ସ୍ତ୍ରୀର ରତୁ ଶ୍ରାବ ବନ୍ଦ ହେବାଠାରୁ 280 ଦିନ ଭିତରେ ଶିଶୁର ପୂର୍ଣ୍ଣାଙ୍ଗ 
ବିକାଶ ଘଟୁଛି ଏବଂ 10 ଦିନ ଆଗରୁ କିମ୍ବା 10 ଦିନ ପଛରେ ଜନ୍ମ ଗ୍ରହଣ କରୁଛି । ଡାକ୍ତର 
ମହିଳାମାନଙ୍କୁ ପରୀକ୍ଷା କରି ଶିଶୁର ସମ୍ଭାବିତ ଜନ୍ମ ତାରିଖ ବି କହିଦିଅତ୍ତି । ସେହି ତାରିଖଟି 
ଜାଣିବାପରେ ଶିକ୍ଷିତ ଏବଂ ଧନୀ ପିତା-ମାତା,ନକ୍ଷତ୍ର ଓ ରାଶିମାନଙ୍କର ଅବସ୍ଥାନ କ୍ରମେ ଶିଶୁପାଇଁ 
ଅଶୁଭବେଳା ହେବ କି ଶୁଭବେଳା ହେବ ଢାଣିବାପାଇଁ ଦୌଡ଼ି ଯା'ତି ଜ୍ୟୋତିଷଙ୍କ ପାଖକୁ । ଜ୍ୟୋତିଷ 
କେବେ ମଧ୍ଯ ଡାକ୍ତର କହିଥୂବା ତାରିଖକୁ, ଶୁଭବେଳା ବୋଲି କହିବେ ନାହିଁ। ତା'ର କାରଣ ହେଉଛି, ଯଦି 
ନିଦ୍ଦିଷ୍ଟ ତାରିଖ ପୂର୍ବରୁ ପ୍ରସବ ଯନ୍ତ୍ରଣା ଆରମ୍ଭ ହୋଇଯିବ,ତେବେ ଶୁର ବା ଶୁଭବେଳାର ସମସ୍ୟା 
ରହିଯିବ । ତେଣୁ ସେ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ଦିନର କିଛି ଦିନ ପୂର୍ବରୁ ଗୋଟିଏ ଦିନକୁ ଶୁଭ୍ତମୁହୂର୍ର ବୋଲି ଘୋଷଣା 
କରିବେ । ସେହିଦିନ,ସେ ହିସମୟରେ ଶିଶୁକୁ ସିଜେରୀୟାନ ଅପରେସନ କରି ଜନ୍ମ କରାଇଲେ ମାତା- 
ପିତାଙ୍କ ମନରେ ଶାର୍ତି ଓ ସୁରକ୍ଷାର ଭାବ ଜାଗ୍ରତ ହୋଲଥାଏ ! 

ଡା୍ତର କହିଥୂବା ତାରିଖଟି କାହିଁକି ଅଶୁଭ ଏବଂ ଜ୍ୟୋତିଷ କହିଥ୍‌ ବା ଦିନଟି କେଉଁ ତର୍କରେ 
ଶୁଭ ? ଏହି ପ୍ରଶ୍ବଟି କେହି କରନ୍ତି ନାହିଁ । ଏହାର କାରଣ ହେଉଛି,ଲୋଜ ମାନଙ୍କର ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ଦୃଷ୍ଟି ଜୋଣର ଅଭାବ ଏବଂ ବିଜ୍ଞାନ ଅପେକ୍ଷା ଜ୍ୟୋତିଷଶାସ୍ତ୍ର ଭପରେଥୁବା ଅଛ୍ଧଶ୍ରଦ୍ଧା । 

ଜ୍ୟୋତିଷ କହିଥଵବା ଦିନ ଓ ସମୟରେ ଶିଶୁର ଜନ୍ମ କରେଇବା ପାଇଁ ସହରର ଭଲ 
ନର୍ସିଙ୍ଗହୋମକୁ ଯାଇ ଆଗୁଆ ରେଜିଷ୍ଟ୍ରେସନ କରାଯାଏ । ଏଥୁପାଇଁ ନର୍ସିଙ୍ଗହୋମର ଡିମାଣ୍ଡ 
ଅନୁସାରେ ଟଙ୍କା ଦେବାକୁ ପଡିଥାଏ । 

ପୂର୍ବରୁ ଧନୀ ହେଉ କି ଗରିବ ମହିଳା ପ୍ରଥମ ଗର ଧାରଣ କରିବା ସମୟରେ ପ୍ରସବ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଗଭୀର ମାନସିକ ଚିନ୍ତାରେ ବୁଡି ରହୁଥୁଲା । କାରଣ ପ୍ରସବ ସମୟର ଅସହ୍ୟ ବେଦନା ଭୋଗକରି 
ଶିଶୁକୁ ଜନ୍ମଦେବା ନାରୀ ଜୀବନର ହିତୀୟଜନ୍ସ ବୋଲି କୁହା ଯାଉଥଲା । ବର୍ରମାନ ସିଜେରୀୟାନ 
ଅପରେସନ ପଦ୍ଧତି ମାଆମାନଙ୍କୁ ସେହି ଚିନ୍ତାରୁ ମୁକ୍ତ କରିଦେଇଛି । ସେମାନେ ପ୍ରସବ ବେଦନା କ'ଣ 
ଜାଣି ପାରୁନାହାନ୍ତି । ଅପରେସନ ଥ୍‌ଏଟରରୁ ମାତ୍ର ଅଧଘଣ୍ଟା ଭିତରେ ନବଜାତ ଶିଶୁ ସହିତ ମାଆକୁ 
ହସପିଟାଇର ପ୍ରସୂତି କକ୍ଷକୁ ଅଣାଯାଉଛି । 

ଅବଶ୍ୟ ଏହି ସୁବିଧା ଆଜି ମଧ୍ଯ କେବଳ ଧନୀଘରର ମହିଳାମାନଙ୍କୁ ହିଁ ମିଳିଥାଏ । ଗରିବ 
ମହିଳାମାନଙ୍କୁ ସେହି ପାରମ୍ପରିକ ଶୈଳୀରେ ହିଁ ପ୍ରସବ ଯନ୍ତ୍ରଣା ସହ୍ୟ କରି ଶିଶୁକୁ ଜନ୍ମକରିବାକୁ ପଡୁଛି ! 
ସରକାନୀ ତଡାଲନଖାନାରେ କମ ଖର୍ଚ୍ତରେ ଏବଂ ଡାକ୍ତରମାନଙ୍କ ତର୍ବାବଧାନରେ ଗରିବ 
"ଜାମାନଙ୍କର ଡେଲିଭେରି ହୋଇପାରିଲେ ସେମାନେ ନିଜକୁ ଭାଗ୍ଯବତୀ ବୋଲି ସାନ୍ଧନା 
ହେଇଥାନ୍ତି । ଶୁର ଓ ଅଶୁଭ ବେଳାକୁ ସେମାନେ ଖାତିର କରଚ୍ରିନାହିଁ। ଡାକ୍ତର ବା ନର୍ସ ଯେଉଁ ସମୟ 
କହିଦେବେ,ସେହି ସମୟ ଅନୁସାରେ କିଛି ଲୋକ ଜ୍ୟୋତିଷଙ୍କ ଦ୍ବାରା ଜାତକ ତିଆରି କରେଇଥାନ୍ତି 
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ଗାଁ ଗହଳର ଏବଂ ସହରର ଯେଉଁ ମହିଳାମାନେ ସରଜାରୀ ଡାକ୍ତରଖାନାରେ ଶିଶୁଙ୍କୁ ଜନ୍ମ 
ଦେଇଥାତ୍ତି,ସେମାନେ ସୁସ୍ତ ରହିବାଟା ହିଁ ସବୁଠାରୁ ବଡ଼ କଥା ଓ ଖୁସିର କଥା ବୋଲି ଭାବନ୍ତି ! 

ଇଂରାଜୀରେ 'ଆଷ୍ଟ୍ଟୋ ଚାଇଲ୍ଡ କୁ ଜ୍ୟୋତିଷିଆ ଶିଶୁ କହିଲେ ଭଲ ଲାଗୁନି । କିନ୍ତୁ 'ଆଷ୍ଟ୍ଟୋ 
ଚାଭଲ୍ଟ' ବ୍ଯବସାୟ ଆଜି ଦେଶର ପ୍ରତ୍ଯେକ ସହରରେ ଦିନକୁ ଦିନ ବଢି ଚାଲିଛି । ଶୁଇ ଓ 
ଅଶୁଭ ବେଳା ରଳି ଅବୈଜ୍ଞାନିକ ଅବଧାରଣା ଭପରେ, ପିଲାଟିବେଳୁ ବିଶ୍ବାସ କରୁଥୁବା, ରଜଚଶିକ୍ଷିତ 
ଲୋକମାନେ ମଧ୍ଯ ନିଜର ଗର୍ସ୍ତ ଶିଶୁକୁ ଶୁଭବେଳାରେ ଜନ୍ମ କରାଭବାପାଇଁ, ପ୍ରଥମେ ଜ୍ୟୋତିଷ ଓ 
ପରେ ଡାକ୍ତରମାନଙ୍କୁ ଅଯଥା ବହୁତ ଖର୍ଚ ଦେଇ ନର୍ସିଙ୍ଗ ହୋମରେ ଅପରେସନ ଥୃଏଟର ବୁକ 
କରାଇଥାନ୍ତି । ଯେଉଁମାନେ ଅପରେସନ ପାଇଁ ହଜାର,ହଳାର ଟଙ୍କା ଖର୍ଚ୍ଚ କରିପାରୁଛନ୍ତି ସେମାନେ 
ଶିଶୁର ଭିଙ୍ଗ ପରୀକ୍ଷାକରି ଜାଣିପାରୁଛନ୍ତି -ଗରରରେ ପୁଅ ଅଛି ନା ଝିଅ ? ଯଦିଓ ସରକାର ଲିଙ୍ଗ 
ପରୀକ୍ଷଣ ଭପରେ ପ୍ରତିବନ୍ଧ ଲଗେଇ ଦେଇଛନ୍ତି ତଥାପି ଅର୍ଥ ଲୋଲୁପ ଡାକ୍ତରମାନେ ଚୋରା ଲୁଚାରେ 
ଏହି ଜଘନ୍ୟ କାମ କରିଦେଉଛନ୍ତି । ସମାଜରେ ଆଜି ମଧ୍ଯ କନ୍ୟା ରୁଣ ହତ୍ୟା ବନ୍ଦ ହୋଇନାହିଁ । ଚେଣୁ 
ଗର୍ଭରେ କନ୍ୟାରୁଣ ଥୁବା ଜାଣିବାପରେ କନ୍ଯାକୁ ଏକ ବୋଝ ଭାବୁଥ୍‌ବା କେତେକ ପରିବାର 
ଅର୍ଥଲିପସୁ ଡାକ୍ତରମାନଙ୍କୁ ମନେଇ ଗର୍ଭ ନଷ୍ଟ କରିଦିଅନ୍ତି । ପୁତ୍ର ହେଭେ ବଂଶ ରାକ୍ଷାହେବ, ପିତୃ 
ପୂରୁଷଙ୍କୁ ପିଣ୍ଡ ଦାନ କରିବ ଏବଂ ବୃଦ୍ଧ କାଳରେ ପୁଅ ପାଳନ ପୋଷଣ କରିବ ବୋଲି ଏକ ଭ୍ରମ 
ଅବଧାରଣା ରଖୁଥ୍‌ବା ପିତା ଓ ମାତା କନ୍ୟା ଭୃଣ ହତ୍ୟା କରିବା ପାଇଁ ଟିକିଏ ବି ପଛଘୁଞ୍ଚା ଦିଅନ୍ତି ନାହିଁ 
! ଏହା ହେଉଛି କେବଳ ଆମଦେଶର ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟ । ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଦେଶରେ ଏଇଳି ଜଘନ୍ୟ ଅପରାଧ 
କରୁଥୁବା ଦେଖାଯାଏନି । 

ଯଦି ପୁଅ ଥାଏ,ତେବେ କୃଷ୍ଣ ଜନ୍ମାଷ୍ଟମୀ ଦିନ ଜନ୍ମହେଲେ, ତାଙ୍କ ଘରେ କୃଷ୍ଣ ହିଁ ଜନ୍ମ ହେବ 
ବୋଲି ବିଶ୍ବାସ କରନ୍ତି । ଯଦି ଝିଅ ଥାଏ ତେବେ କେବଳ ଶୁତବେଳାରେ ହେରେ ଚଳିବ । ଅନ୍ୟ ଧର୍ମର 
ଭୋକମାନେ ମଧ୍ଯ ଏହିଭଳି ଅନ୍ଧବିଶ୍ବାସରୁ ମୁକ୍ତ ନୁହନ୍ତି । ସେମାନେ ଯୀଶୁଖ୍ରୀଷ୍ଟ ହଜରତ 
ମହଙମ୍ବଦ,ଗୌତମ ବୁଦ୍ଧ ମହାବୀର ଜୈନ ଆଦିଙ୍କ ଜନ୍ମ ଦିନରେ ନର୍ସିଙ୍ଗହୋମ ବୁକ କରାଇଥାନ୍ତି । ଏହା 
ବ୍ୟତୀତ ଡେଲିଭେରି ତାରିଖର ଆଖ ପାଖରେ ଥୂବା କିଛି ବିଶେଷ ଦିନ ଯଥା:ଢାନୁ୍‌ୟାରୀ ପହିଲା 
ତାରିଖ,11.11.2011,12.12.2012.ଇତ୍ୟାଦି ତାରିଖକୁ ପସନ୍ଦ କରିଥାନ୍ତି । ଏହି ତଥାକଥୃତ ଶୁଇ 
ବା ବିଶେଷ ଦିନମାନଙ୍କରେ ନର୍ସିଙ୍ଗହୋମମାନଙ୍କରେ ଏତେ ବେଶୀ ଡେଲିରେରି କେଶ ଥାଏ 
ଯେ,ସେହିଦିନ ଇମରଜେନ୍ସି କେଶ ଥୂବା ମହିଳାଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ସେଠାରେ ପ୍ରସବ ସୁବିଧା ମିଳିପାରେ ନାହିଁ । 
ସେମାନେ ବାଧ୍ଯ ହୋଇ କୌଣସି ଛୋଟ ନର୍ସିଙ୍ଗହୋମକୁ ଯାଇଥାନ୍ତି ,ଯେଉଁଠି ରନ୍ଧତ ମାନର ଯନ୍ତ୍ରପାତି 
ନଥାଏ କିମ୍ବା ବିଶେଷଜ୍ଞ ଡାକ୍ତର ନଥାନ୍ତି 

ବେଙ୍ଗାକୁରୁ ସହରର ଜଣେ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଜ୍ୟୋତିଷ ଖବର କାଗଜରେ ବିଜ୍ଞାପନ ଦେଇ ପ୍ରଚାର 
କରୁଛନ୍ତି -" ମୁଁ ଶହ ଶହ ଶିଶୁଙ୍କ ଜନ୍ମସମୟ, ଜ୍ୟୋତିଷଶାସ୍ତ୍ର ଅନୁସାରେ ଗଣନା କରି କହିଛି । ସେମାନେ 
ମୁଁ କହିଥୂବା ଶୁଭ ବେଳାରେ, ସିଢେରୀୟାନ ଅପରେସନ ଦ୍ବାରା ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ କରି ସୂସ୍ତ ଅଛନ୍ତି ଏବଂ 
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ସୁଖୀ ଜୀବନ ଯାପନ କରୁଛି । ତାଙ୍କର ଏହି ଦାବି, କେତେ ଦୂର ସତ କି ମିଛ,ଜାଣିବାର ଭପାୟ 
ଅଛିଜି ? ଆମର ଜାଣିବାର ଆବଶ୍ଯକ ମଧ୍ଯ ନାହିଁ । କାରଣ ଏହା ତାଙ୍କର ବ୍ୟବସାୟିକ 
ବିଜ୍ଞାପନ,ଅଧ୍ବକରୁ ଅଧ୍ବକ ଗ୍ରାହକଙ୍କୁ ପ୍ରଭାବିତ କରି ଧନ ରୋଜଗାର କରିବା ହେଉଛି ତାଙ୍କର ମୂଳ 
ଭଦେଶ୍ୟ ! 

ଆମକୁ ବିବ୍ରତ କରୁଥ୍‌ବା ଗୋଟିଏ ପ୍ରଶ୍ନ ହେଉଛି-କିଛି ବୁଵିଜୀବୀ,ଭଜଶିକ୍ଷିତ ଏବଂ ବିଶେଷଜ୍ଞ 
ଡାକ୍ତରମାନେ ମଧ୍ଯ କେଉଁ ତର୍କରେ ଜ୍ୟୋତିଷମାନଙ୍କ ନିର୍ବାରିତ ସମୟରେ ଅପୂର୍ଣାଙ୍ଗ ଶିଶ୍ମୁଙ୍କୁ ମାଆ 
ପେଟରୁ କାଟି ବାହାର କରି ଆଣନ୍ତି ? ସେମାନେ କାହିଁକି ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସୀ ଲୋକମାନଙ୍କୁ ବୁଝେଇ 
ଦେଉନାହାନ୍ତି ଯେ ପ୍ରାକୃତିକ ଭାବେ ନାରୀକୁ ପ୍ରସବ ବେଦନା ଆରମ୍ଭ ହେଲେ ହିଁ ଶିଶୁ ଜନ୍ମ ହେବା 
ଉଚିତ । ସେତେବେଳେ ଯଦି ଦରକାର ହୁଏ ଅପରେସନ କରାଯିବ । କେବଳ ଟଙ୍କା ଲୋଭରେ 
ସେମାନେ ଏହି ଅପ୍ରାକୃତିଜ କର୍ମକୁ ନୈତିକତାର ଜାମା ପିନ୍ଧେଇ ବାହାବା ଲୁଟୁଛନ୍ତି କେଉଁ ଲଳ୍ସ୍ୟାରେ ? 
ଏହି ବିଷୟରେ କିଛି ଶିଶୁ ବିଶେଷଜ୍ଞଙ୍କ ମତ ହେରଛି-ନିର୍ବାରିତ ସମୟ ପୂର୍ବରୁ ଜନ୍ମ ନେଇଥୂ୍‌ବା 
ଶିଶୁମାନେ ଶାରୀରିକ ଓ ମାନସିକ ବିକୃତିର ଶିକାର ହେବାର ସମ୍ଭାବନାକୁ ଏଡାଇ ଦେଇ ହେବନାହିଁ। 

ଆଜି ମଣିଷ ବିଜ୍ଞାନର ପ୍ରଗତି ଯୋଗୁ ମହାକାଶରେ ତ୍ରମଣ କରି ଚନ୍ଦ୍ରପୃଷ୍ଠରେ ପାଦ 
ଥୋଇବାକୁ ସକ୍ଷମ ହୋଇଛି । ବର୍ରମାନ ମଙ୍ଗଳଗ୍ରହକୁ ମହାକାଶଯାନ ପଠେଇ ତା'ର ରହସ୍ୟ ମଧ୍ଯ 
ସଂଗ୍ରହ କରି ସାରିଲାଣି । ପରିତାପର ବିଷୟ ଯେ ଆଜି ମଧ୍ଯ ଅନେକ ଅନ୍ଧବିଶ୍ବାସୀ ଲୋକ ଗ୍ରହ,ରାଶି ଓ 
ନକ୍ଷତ୍ର ମାନଙ୍କର କାଳ୍ପନିକ ଭୟକୁ ନେଇ ଗୋଲକ ଧନ୍ଦାରେ ଘୁରି ବୃଲ୍ୁଛତି । ଅବୋଧ ଶିଶୁଙ୍କ ଜୀବନକୁ 
ବାଜି ଇଗେଇ ସତରେ ସେମାନେ କେତେ ବଡ଼ ଭୁଇ କରୁଛତି । ସଚେତନ ଓ ସୁଧୀ ପାଠକେ ବିଚାର 
କରନ୍ତୁ । 


Lh hh 
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ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ବାସ : ଏକ ଅନୁଶୀଳନ 


ସମାଜରେ ପ୍ରଚଳିତ ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ବାସର ବିଭିନ୍ନ ରୂପ ଦେଖୁ ଜଣେ ମୁକ୍ତ ଚିନ୍ତକ ମନରେ 
ଅନେକ ଦର୍ଦ ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ । ତା'ମନରେ ଭଠୁଥ୍‌ବା ଅନେକ ଅବୁଝା ପ୍ରଶ୍ନର ଭର ପାଇବାକୁ ସେ ବ୍ୟାକୁଳ 
ହୁଏ । ଧର୍ମ ସମ୍ପର୍କରେ ପାଣ୍ଡିତ୍ୟ ଲାଭ କରିଥବା ତଥାକଥୂତ ଧର୍ମ ଗୁରୁମାନେ ଧର୍ମ ସମ୍ପର୍କରେ କୌଣସି 
ପ୍ରଶ୍ବର ସିଧା ଭରତର ଦେଇନଥନ୍ତି । ସମସ୍ତେ ନିଜ ନିଜର ମତ ଅନୁସାରେ ଗୋଜମାଳିଆ ଉତ୍ତର ଦେଇ 
ମୂଳ ପ୍ରଶ୍ନକୁ ଏଡାତତ ଦେବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରିଥାନ୍ତି -" ବିଶ୍ବାସେ ମିଳଇ ହରି ତର୍କେ ବହୁଦୂର" ଅର୍ଥାତ ତୁମେ 
ଯଦି ବିଶ୍ଵାସ କରିପାରୁ ନାହଁ ତେବେ ଚାଲିଯାଅ ! ତୁମର କୌଣସି ପ୍ରଶ୍ନ ଭରର ମୁଁ ଦେବାକୁ ଚାହୁଁନି । 

ଏଇଠି ପ୍ରଶ୍ନ ଭଠୁଢି-ଶିଷ୍ୟର ମନର ଶଙ୍କା ଦୂର କରିବାପାଇଁ ଗୁରୁ ଯଦି ମନାକରତ୍ତି,ସେ 
ଗୁରୁପଦ ବାଚ୍ୟକି ? ଗୋଟିଏ ସତଗୁରୁଙ୍କ ଗୁଣ ହେଉଛି,ସତ୍ୟର ସମର୍ଥନ କରିବା । ତେଣୁ ଯଦି 
ଧର୍ମଗୁରୁ ଶିଷ୍ୟର ପ୍ରଶ୍ନର ଭରର ଜାଣି ନାହାନ୍ତି ତେବେ ସେ ସ୍ତଷ୍ଟ ଭାବେ ତାହା ସ୍ବୀକାର କରୁନାହାର୍ତି 
କାହିଁକି ? ଗୁରୁମାନଙ୍କର ରୁଲ୍‌ ସ୍ବୀକାର ନକରିବା ଏବଂ ଆମେ ଯାହା କହୁନୁ,ତାହାକୁ ହିଁ ଦିନା ତର୍କରେ 
ମାନିବାକୁ ମାନସିକ ସ୍ତରରେ ବାଧ୍ଯ କରିବା କାରଣରୁ ଆଜିଯାଏଁ ସମାଜରେ ଧର୍ମକୁ ନେଇ ବିଭ୍ରାନ୍ତ ସୃଷ୍ଟି 
ହୋଇଛି । ଧର୍ମର ପରିଭାଷାକୁ ନେଇ ବିଭିନ୍ନ ବିଦ୍ବାନଙ୍କ ମତ ଅଇଗା । କେତେକ କୁହତ୍ତି-ଏହି ଲୌକିକ 
ଜଗତର କର୍ରବ୍ୟ ସମ୍ପାଦନ ହେରଛି ମଣିଷର ଅସଇ ଧର୍ମ । ଏହାର ବିପରୀତ ଆତ କେତେକ କହନ୍ତି- 
"ପାରଲୌକିକ ଜଗତ ସମ୍ପର୍କୀୟ କର୍ମ କାଣ୍ଡ ହୋମ,ଯଜ୍ଞ ପୂଜା ଆଦି କରିବା ହେରଛି ମଣିଷର ଅସଲ 
ଧର୍ମ । ଏହାଡ଼ାରା ମଣିଷର ଇହଲୋକ ଏବଂ ପରଲୋକ ସୁଧୁରିଯାଏ ।" 

ସମାଜରେ ପୁରୁଷ ବା ସ୍ତ୍ରୀ ନିଜ ପରିବାର,ସମାଳ ଓ ଦେଶ ପାଇଁ ପ୍ରତିବଦ୍ଧତା ଅନୁର ବକଲେ 
ତା'ପାଇଁ କିଛି କର୍ଗବ୍ୟ କରିବା ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇପଡେ । ସେହି ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ କର୍ରବ୍ୟ ହିଁ ମାନବ ଧର୍ମ 
ବୋଲି ସମସ୍ତେ ମାନୁଛନ୍ତି । ଏହା ହେଉଛି ଡର୍କଶୀଳ ଚିନ୍ତନ । ଏହି ନିୟମକୁ ଯେଉଁ ସମାଜର 
ନାଗରିକମାନେ ମାନିଚଳତ୍ତି ସେହି ସମାଜରେ ଜର୍ମଶୀଳ ଲୋକମାନଙ୍କ ସଂଖ୍ୟା ଅଧ୍ଵକ ହୋଇଥାଏ । 
ଏହାର ପ୍ରମାଣ ଦେଇଛନ୍ତି ଜାପାନ ଦେଶର ଇାଜମାନେ ! ଏହାର ବିଶଦ ବିବରଣ ଅନାବଶ୍ୟକ । 
ଆମଦେଶରେ ଏହି ନିୟମର ଠିକ ଓଲଟା ଲକ୍ଷଣ ଦେଖବାକୁ ମିଳୁଛି । ଏଇଠି କର୍ମଭୀରୁ ଲୋକମାନଙ୍କ 
ସଂଖ୍ୟା ଅଧ୍ଵକ । କମ ପରିଶ୍ରମରେ ଅଧ୍ଵକ ପାଇବା ଲାଳସା କିମ୍ବା ଦିନା ପରିଶ୍ରମରେ କୌଣସି 
ଚମକ୍ରାରୀ ଶର୍ତିବଜରେ ସବୁକିଛି ପାଇଯିବାର ଦିବାସ୍ପ୍ନ ଦେଖ୍‌ ଦେଖ ଅଧୃକାଂଶ ଭୋକ ଜୀବନ 
ବିତେଇ ବେଇଥାନ୍ତି । 

ଧର୍ମଗୁରୁ ଏବଂ ସେମାନଙ୍କ ଅନ୍ଧରଚ୍ତମାନଙ୍କ (ଆସ୍ଥିକ) ମନରେ ଧର୍ମକୁ ନେଇ ଯେଉଁ ପ୍ରକାର 
ବିଶ୍ଵାସ ଦୃଢ଼ୀଭୂତ ହୋଇଛି ତାହାର ଏକ ଭେଖା ଯୋଖା ଏଠାରେ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିବା ଭଚିତ ହେବ । 
1. ଆଷ୍ପିକମାନଙ୍କର ଧର୍ମବିଚାର ଆଧ୍ଯାତ୍ମ୍ପବାଦ ତଥା ପରଲୋକ ଭପରେ କେନ୍ଦ୍ରିତ ହୋଇଥାଏ । 
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2. ସେମାନେ ବୃହାଣ୍ଡର ସୃଷ୍ଠି ସମ୍ଭକିରେ ଯେଉଁ ଏଶ୍ବରୀୟ ଶକ୍ତିକୁ ବିଶ୍ବାସ କରୁଛ ି,ତା' ପଛରେ ଆଜି 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କୌଣସି ବୈଜ୍ଞାନିକ ଆଧାର ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇନାହିଁ 

3. ସେମାନେ ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି ଆମପାଇଁ ହିଁ ଏହି ସୃଷ୍ଟି ତିଆରି ହୋଇଛି । ତେଣୁ ଆମେ ହିଁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ 
ବରପୁତ୍ର । 

4. ସେମାନଙ୍କର ଧର୍ମୀୟ ବିଶ୍ବାସର ଏକ ବିଶେଷତ୍ଵ ହେଉଛି, ଆମ ଧର୍ମ ଅଲଗା ଏବଂ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ 
ଧର୍ମ ଅଲଗା । ଅର୍ଥାତ ଧର୍ମ ଏକ ନୁହେଁ ଅନେକ । ପତାରିଲେ କିନ୍ତୁ କୁହନ୍ତି ଭଶ୍ବର ଏକ । 

5. ସେମାନେ ଭାବନି- ଆମଧର୍ମର ଲୋକମାନେ ହିଁ ସଚୋଟ ଅନ୍ୟଧର୍ମର ଲୋକମାନେ ବେଇମାନ ଓ 
ଶୈତାନ ! 

6. ସେମାନେ ଅନ୍ୟ ଧର୍ମାବଇମ୍ବୀ ମାନଙ୍କୁ ଘୃଣା ଓ ତିରସ୍କାର କରଚ୍ତି। 

7. ସେମାନେ ସମାଜ ଓ ଦେଶର ଜ୍ବଳନ୍ତ ସମସ୍ୟାର ସମାଧାନ ଦାୟିତ୍ବ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଇଛା ଭପରେ ଥୋଇ 
ଦେଇ, ନିଜେ ଦାୟିତ୍ବରୁ ବୂରେଇ ରହିବାକୁ ଚାହାଁରି ! 

8. ସେମାନଙ୍କ ଭପରେ ତଥ୍ୟ ଅପେକ୍ଷା ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ବିଶ୍ବାସ ବେଶୀ ପ୍ରରାବ ପକେଇଥାଏ ! 

9. ସେମାନଙ୍କ ଶେଷଇଛା ହେଉଛି-ନିଜର ମନୋବାଞ୍ଚା ପୂରଣ ହେଉ । ସେଥୂପାଇଁ ସେମାନେ ବିରିନ୍ନ 
ବେବୀ ଦେବତାଙ୍କ ନାମରେ ମାନସିକ କରିଥାନ୍ତି | 

10. ସେମାନେ ସର୍ବଦା ଜିତିବାକୁ ହିଁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଅନି । ହାରିଗଲେ ଜୀବନରେ ନିରାଶ ହୋଇ ପଡନ୍ତି । 
11. ସେମାନେ ନିଜ ଧର୍ମର ସୁରକ୍ଷା,ପ୍ରଚାର ଓ ପ୍ରସାର ପାଇଁ ଅନ୍ୟଙ୍କୁ ହତ୍ୟା କରିବା ଏବଂ ନିଜେ 
ଆମତ୍ମବଳିଦାନ ଦେବାକୁ ମଧ୍ଯ ପଛାନ୍ତି ନାହିଁ 

12. ସେମାନେ ଜୀବନ ସଂଘର୍ଷରୁ ଯଥାଶୀଘ୍ର ମୋକ୍ଷ ପ୍ରାପ୍ତ କରି ପଳାୟନର ମାର୍ଗ ଖୋଜିଥା୍ତି । 

13. ସେମାନେ ମୋକ୍ଷ ପ୍ରାପ୍ତ କରି ସ୍ବର୍ଗରେ ବାସ କରିବା ଆଶ୍ବାସନା ପାଉଥ୍ବାରୁ,ସଂସାରର ଦୁଃଖ ଓ 
କଷ୍ଟ ଭୁଲିବାକୁ ଚାହାନ୍ତି । 

14. ସେମାନେ ସର୍ବଦା ଅପରିବର୍ରିତ ଅଥବା ଯଥାସ୍ଥିତିରେ ହି ରହିବାକୁ ପସନ୍ଦ କରତ୍ତି । 

15. ସେମାନେ ପ୍ରାୟ ନୂତନ ଚିନ୍ତାଧାରା ପ୍ରତି ଅସହିଷ୍ପୁତା ପ୍ରଦର୍ଶନ କରନ୍ତି । 

16. ସେମାନଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟି କୋଣ ଉଦାର ନହୋଇ ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଥାଏ ! 

17. ସେମାନେ ରୁଢିବାଦୀ ପରମ୍ପରା ଏବଂ ବିଭିନ୍ନ ରୀତି ରିଵାଜରେ ବାନ୍ଧି ହୋଇ ରହିବାକୁ ପସନ୍ଦ 
କରନ୍ତି । 

18. ସେମାନେ ଭୁତ କାଳକୁ ହିଁ ସ୍ବର୍ଣତଜାଳ ବୋଲି ଭାବୁଥାନ୍ତି । ଆଗକୁ ପାଦ ବଢେଇବା ଅପେକ୍ଷା 
ବିପରୀତଗାମୀ ହେବାଡୁ ପସନ୍ଦ କରନ୍ତି । 

19. ସେମାନେ ବିଜ୍ଞାନର ପ୍ରଗତି ଓ ଆଧୁନିକ ଜୀବନ ଶୈଳୀକୁ ମୁହଁରେ ଘୋର ବିରୋଧ କରତ୍ତି କିନ୍ତୁ 
ସମସ୍ତ ଆଧୁନିକ ସୁବିଧାରେ ରହିବାକୁ ପସନ୍ଦ କରନ୍ତି । 


[37] 


Digitized by srujanika@gmail.com 


20. ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ବୈଜ୍ଞାନିକ ତଥ୍ୟ ସଂକଳିତ ପୁସ୍ତକ ଅପେକ୍ଷା ପ୍ରାଚୀନ ଧର୍ମ ଗ୍ରନ୍ଥ ହିଁ ବେଶୀ ଜ୍ଞାନ 
ବର୍ଵକ ପୁସ୍ତକ ବୋଇଭି ଭାବତ୍ତି । ଯଦିଓ ସେଥୂରୁ କିଛି ବି ବୁଝି ପାରତ୍ରି ନାହିଁ 

21. ସେମାନେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଅନୁସନ୍ଧାନ ଗବେଷଣା ଓ ରଭଉାବନ ଅପେକ୍ଷା ଧାର୍ମିକ କର୍ମକାଣ୍ଡ ବେଶୀ 
ମହତ୍ବ ପୂର୍ଣ୍ଣ ବୋଲି ଭାବର୍ତି । 

22. ଏହି ଦୁନିଆର ରୋଗ,ଶୋକ, ଦୃଃଖ ଓ କଷ୍ଟକୁ ସୁଧାରିବା ଅପେକ୍ଷା ପରଭୋକ ସୁଧାରିବା ପାଇଁ 
ସେମାନେ ବେଶୀ ଚିର୍ରିତ ରହନ୍ତି । ସେଥୂପାଇଁ ସେମାନେ ବିଭିନ୍ନ ଭଣ୍ଡ ଧର୍ମ ଗୁରୁଙ୍କ ଦାରା ଶୋଷଣର 
ଶିକାର ହୋଇଥାନ୍ତି । 

23. ମୃତ୍ୟୁ ପୂର୍ବରୁ ଜୀବନ ଶୈଳୀ କିପରି ସୁଖମୟ ହେବ,ସେ ଡଥା ଚିନ୍ତା ନକରି,ମୃତ୍ୟୁ ପରେ କ'ଣ 
ହେବସେ କଥା ଚିନ୍ତା କରଚ୍ତି । 

24. ସେମାନଙ୍କର ଚିନ୍ତନର ପ୍ରାରମ୍ଭିକ ବିନ୍ଦୁ ଇଶ୍ବରଙ୍କ ଠାରୁ ଆରମ୍ଭ ହୋଇ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଠାରେ ହିଁ ସମାପ୍ତ 
ହୋଇଯାଏ । କାରଣ ସେମାନେ ବିଶ୍ବାସ କରତ୍ତି ଇଶ୍ବର ହିଁ ଆମର ରକ୍ଷାକର । କହତ୍ତି-"ରଖେ ହରି 
ମାରେ କିଏ ? ମାରେ ହରି ରଖେ କିଏ ?" 

ଏହାସବୁ ଦେଖ୍‌ ଆମେ କହିପାରିବା -ଧର୍ମ ହେଉଛି ସାମୂହିକ ପାଗଳପଣ । ଜଣେ ବ୍ୟଭ୍ତିର ପାଗଳପଣ 
ସମାଜର ବେଶୀ କ୍ଷତି କରିପାରେ ନାହିଁ କିନ୍ତୁ ସାମୂହିକ ପାଗଳପଣ ବେଶୀ କ୍ଷତିକାରକ । ଆମେ କ'ଣ 
କେବେ ଏହି ପାଗଳପଣରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ପାରିବାନାହିଁ ? 


soeeeees 
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ଆସ୍ତିକବାଦ ବନାମ ତର୍କଶୀଳତା 


ମୋର ଜଣେ ପାଠକ ବନ୍ଧୁ ଆଂଶିକ ଭାବେ ହେତୃବାଦଜୁ ସମର୍ଥନ କରୁଛରି । ସେ ଦିନେ 
ମୋତେ କହିଲେ -ପୂଜା,ଅର୍ଚନା,)ଭପବାସ ଆଦି କରି ଧର୍ମୀୟ କର୍ମକାଣ୍ଡ କରିବାକୁ ମୁଁ ଭଚିତ ମାନେ 
କରୁନାହିଁ କିନ୍ତ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡ କରାଁ ଭଗବାନ ନାହିଁ ବୋଲି ମୁଁ ବିଶ୍ବାସ କରି ପାରିବିନାହିଁ। ସେ ପୂଣି ପଚାରିଲେ 
-"ଆପଣ କୁହରି ଯେ ମଣିଷ ନିଜର ବିଶ୍ବାସରୁ ହିଁ ବାଳ ବା ଶକ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ କରିଥାଏ ଏବଂ ମନରେ 
ଆତ୍ମବିଶ୍ଵାସ ଜାଗ୍ରତ କରିବାପାଇଁ ଯେକୌଣସି ଜିନିଷ ବା ତତ୍ତକୁ ଆଧାର ରୂପେ ନିଆଯାଇ ପାରିବ । 
ତାହେଲେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ହିଁ ବିଶ୍ଵାସର ଆଧାର ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କଲେ କ୍ଷତି କଅଣ ?" 

ମୁଁ ତାଙ୍କ ମନରୁ ସଂଶୟ ଦୂର କରିବାପାଇଁ ପ୍ରୟାସ କରି ବୁଝେଇଲି -ଆମେ ଭଗବାନ 
ବିଶ୍ଵାସର ଆଧାର ରୂପେ ମାନିନେଲେ ଯେତିକି କ୍ଷତି ହୁଏ,ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଜିନିଷ ଦ୍ବାରା ସେତିକି କ୍ଷତି 
ହେବାର ସମ୍ଭାବନା ନଥାଏ । ସବୁଠାରୁ ଭରମ ହେବ ଯଦି ଆପଣ ସିଧା ନିଜ ଭିତରେ ହିଁ ଆତ୍ମବିଶ୍ଵାସ 
ଜାଗ୍ରତ କରିପାରିବେ । ମଣିଷର ଆତ୍ମବିଶ୍ଵାସ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ବଳିଷ୍ଠ ଶର୍ତ ନାହିଁ। ଆତ୍ମବିଶ୍ଵାସ 
ବିକଶିତ କରିବାପାଇଁ ଭପଯୁକ୍ତ ପାତ୍ର ଚୟନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଆଧୁନିକ ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମନୋବୈଜ୍ଞାନିକ 
ଭପାୟମାନ ବାହାରିଲାଣି । ଏହି ସବୁ ତପାୟ ଦ୍ବାରା ମନୋଚିକିସ୍ସ କମାନେ ନିରାଶ ବା ହତାଶ ହୋଇ 
ପଡିଥ୍‌ବା ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ମନରେ ଆତ୍ମବିଶ୍ଵାସ ଜାଗ୍ରତ କରିଦେଇ ପାରୁଛି । କିନ୍ଧ ଭଗବାନଙ୍କ ଉପରେ 
ବିଶ୍ଵାସ କରି ସଫଳତା ପାଇବା ଆଶାରେ ବସି ରହୁଥ୍‌ବା ବ୍ୟକ୍ତି ସବୁଦିନ ପାଇଁ ପଙ୍ଗୁ ହୋଇଯାଏ । ସେ 
ନୈରାଶ୍ୟର କାରଣ ଖୋଜିବାପାଇଁ ଆଦୌ ଚେଷ୍ଟା କରେନାହିଁ ବରଂ ଭାବୁଥାଏ ମୋର ଇଷ୍ଟ ଦେବତା 
ସବୁଢିଛି ଠିଳ କରିଦେବେ । ଜାରଣ ସେ ପିଲାଟି ଦିନରୁ ଶୁଣି ଆସିହି-ଇଶ୍ବର ଯାହା କରନ୍ତି ,ପ୍ରାଣୀର 
ମଙ୍ଗଳ ପାଇଁ । ଯତି ବିଫଳ ହୁଏ ତଥାପି ସେ ଭାବେ-"ସବୁ ପ୍ରଭୁଙ୍କ ଇଛା, ମୋ ଭାଗ୍ୟରେ ପ୍ରଭୁ ଯାହା 
ଲେଖ ଦେଇଛବ୍ତି ତାହା ହିଁ ହେବ ।" ଏହିଭଳି ଭଗବାନ ବିଶ୍ବାସୀ ଲୋକ କେବେହେଲେ ଆମ୍ମବିଶ୍ବାସୀ 
ହୋଇ ପାରିବନାହିଁ। 

ଆତଉଅରେ ବନ୍ଧୁ ମୋତେ କହିଲେ-ଆମେ ବିଜ୍ଞାନ ଦ୍ବାରା ଶରୀରର ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା କଳାପ ଓ 
ତା'ର ଅଙ୍ଗ ପ୍ରତ୍ୟେଙ୍ଗର ସୃଷ୍ଟି ସମ୍ପକରେ ଜାଣିପାରୁଛୁ ଜିନ କେବେ ଥେର ଚିନ୍ତାକରି ଦେଖ ଛର୍ତିକି ଯେ 
ଶରୀର ଭିତରୁ କେଉଁ ମହାନ ଶଭ୍ତିଟି ଶରୀରକୁ ତ୍ୟାଗ କଲାମାତ୍ତେ ଶରୀରଟି ନିଷ୍ପିୟ ହୋଇଯାଏ ? 
ପ୍ରକୃତିର ବାୟୁମଣ୍ଡଳରେ ଅନେକ ଧରଣର ଗ୍ୟାସ ରହିଛି । ସେମାନଙ୍କ ଭିତରୁ ଜେତେଜ ବିଷାକ୍ତ ଏବଂ 
ପ୍ରାଣଘାତକ ମଧ୍ଯ । ତଥାପି ଆମ ଶରୀର କେବଳ ସ୍ବଳ୍ପ ବାୟୁ ହିଁ ଗ୍ରହଣ କରୁଛି କାହା ଯୋଗୁ ?ଏହିଭଳି 
ଅନେକ ଜଟିଳ ପ୍ରଶ୍ବଅଛି,ଯାହା ଦାରା ପ୍ରମାଣିତ ହେଉଛି ଯେ ଏସବୁ ପଛରେ ନିଶ୍ଚୟ କୌଣସି ମହାନ 
ସରିଶ୍ବରୀୟ ଶଳ୍ତି ରହିଛି ଏବଂ ନିୟମାନୁସାରେ ସୃଷ୍ଟିକୁ ନିୟମ କରୁଛି । 


ମୁଁ କହିଲି-ଢେବଳ ଅନେକ ପ୍ରଶ୍ନ ଭଠିଲେ କିଛି ବି ସିଦ୍ଧ ହୋଇଯାଏ ନାହିଁ । ପ୍ରଶ୍ନ ଗୁଡିକର 
ତର୍କ ସଂଗତ ଓ ବିଜ୍ଞାନ ସମ୍ମତ ଭରର ଖୋଜି ପାଇଲେ ହିଁ ସତ୍ୟ ସିଦ୍ଧ ହୋଇପାରିବ । ଜୀବନ କଅଣ ? 
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ଶରୀର କିପରି କାମକରେ ? ମୃତ୍ୟୁ କାହିଁକି ହୁଏ ? ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରଶ୍ନ ଜଟିଳ ନିଶ୍ଚୟ କିନ୍ତୁ ଜଟିଳ 
ପ୍ରଶ୍ନମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଏକ କାଳ୍ପନିକ ଉତ୍ତରକୁ (ଭଗବାନ ସବୁ କରନ୍ତି) ପ୍ରଶ୍ନର ସମାଧାନ ବୋଲି 
ଧରିବସିଭେ, ଏହା ବୁଦ୍ଧିମତାର ପରିଚୟ ହେବନି ବରଂ ଭରର ଖୋଜିବା ପରିଶ୍ରମରୁ ରକ୍ଷା ପାଇବାପାଇଁ 
ଏକ ଆମ୍ବପ୍ରବଞ୍ଚନା ବୋଲି କୁହାଯିବ । 

ଭଦାହରଣ ସ୍ବରୂପ ମନେ କରତ୍ଧ- ଗଣିତର ଏକ କଠିନ ପ୍ରଶ୍ନ ଆପଣକୁ ଦିଆଗଇା,ଯାହାକୁ 
ସମାଧାନ କରିବାପାଇଁ ସମୟ ଓ ଯଥେଷ୍ଟ ପରିଶ୍ରମ କରିବାକୁ ପଡିବ । ଆପଣ ସେହି ଦୂଇଟିଯାକରୁ 
ରକ୍ଷା ପାଇବାପାଇଁ ନିଜ ମନ ମୁତାବଜ ଭତରରଟିଏ ଭେଖ୍ଦେବେ । ଭକ୍ତ ପ୍ରଶ୍ନ ଓ ଭରରକୁ ସାଧାରଣ 
ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖୁ ଜଣେ କିମ୍ବା ଅନେକ ଭୋକ କିଛି ସମୟ ପାଇଁ ଗ୍ରମଯୋଗୁ ଜହି ପାରନ୍ତି -ଯାହାହେର 
"କଠିନ ପ୍ରଶ୍ନର ଭତ୍ତରଟି ମିଳିଗଇ। କିନ୍ତୁ ଜଣେ ପ୍ରକୃତ ଗଣିତଶାସ୍ତ୍ରୀ ପରୀକ୍ଷା କରି ପ୍ରମାଣିତ କରିଦେବ 
ଯେ ତାହା ରୁଇ ଉତ୍ତର ! ପୂର୍ବରୁ ଯେଉଁମାନେ ଗୋଟିଏ ଭରୂୁଇ ରରରକୁ ସତ ମାନିଯାଇଥ୍‌ଲେ, 
ସେହିମାନେ ଗଣିତଶାସ୍ତ୍ରୀଙ୍କ ପ୍ରମାଣ ଦେଖ, ନିଶ୍ଚୟ ନିଜର ଭ୍ରମଜୁ ସ୍ମୀକାର କରିବେ । 

ଠିକ ସେହିପରି ପ୍ରକୃତିର ରହସ୍ୟମୟୀ ଏବଂ ଅବୁଝା ଘଟଣା ସମୂହର କାରଣ ଖୋଜିବାପାଇଁ, 
ରଗବାନକ୍କୁ କାରଣ ବା ଭରର ବୋଲି ମାନି ନିଆ ଯାଇପାରେ କିନ୍ତୁ ତାହା ଠିକ ନୁହେଁ । କାରଣ ଏହା 
କେବଳ କଳ୍ପନା ପ୍ରସୂତ ତ୍ତରର | ଯଦି ଭରରଟି ଠିକ ତେବେ ତାହା ମନୁଷ୍ୟର ସୁଖ ଓ ସମୃଦ୍ଧି ପାଇଁ 
ରପଯୋଗ ହୋଇ ପାରୁନି କାହିଁକି ମନୁଷ୍ୟ ଭୋଗ କରୁଥୁବା ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରାକୃତିକ ବିପର୍ଯ୍ୟୟ ଏବଂ 
ଆକସ୍ମିକ ବୁର୍ଘଟଣାରୁ ରକ୍ଷା ପାଇବାପାଇଁ ଭଗବାନଙ୍କ ଦୈବୀଶ୍ତିକୁ ବ୍ୟବହାର କରାଯାଇନାହିଁ କାହିଁକି 
? ବିଜ୍ଞାନ ପ୍ରକୃତିର ରହସ୍ୟ ଭେଦକରି ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନ ଆଜି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ହାସଇ କରିଛି,ତା'ହ଼ାରା ମଣିଷ 
ସମାଜର ଅନେକ ହିତ ସାଧନ ହୋଇ ପାରୁଛି । ବିଜ୍ଞାନ ଦ୍ଵାରା ଭତ୍ତାଦନ ହୋଇଥବା କିଛି ତର୍ଵବୁ କିଛି 
ଅସାମାଜିକ ବ୍ୟକ୍ତି ଦୁରୁପଯୋଗ କରୁଥୂବାରୁ ମଣିଷ କ୍ଷତିଗ୍ରସ୍ତ ମଧ୍ଯ ହେଉଛି । ମନୁଷ୍ୟ ଶରୀର ବିଜ୍ଞାନ 
ସମ୍ପର୍କରେ ଯାହା ଗବେଷଣା କରି ଜାଣି ପାରୁଛି,ସେଇଥୂପାଇଁ ଆଢି ମଣିଷ ଅନେକ ରୋଗରୁ ମୁକ୍ତ 
ହୋଇପାରୁଛି । ଅନ୍ତରୀକ୍ଷ,ପୃଥୂବି,ପ୍ରାଣୀଜଗତ, ବୃକ୍ଷଇତା ଆଦି କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ ଅଧ୍ୟୟନ ଓ ଗବେଷଣା 
ଭାଗି ରହିଛି । ସେହି ଗବେଷଣାର ଫଳ ସ୍ଵରୂପ ମଣିଷର ସୁଖ ସମୃଦ୍ଧିରେ ଯଥେଷ୍ଟ ଉନ୍ନତି ଘଟିଛି । 
ଆମେ ଯଦି ଅନ୍ତରୀକ୍ଷ,ପୃଥବି,ପ୍ରାଣୀଜଗତ ତଥା ଦୃକ୍ଷଇତାର ନିୟାମକ ବା ସୃଷ୍ଟି କରର କେବଳ 
ତଥାକଥ୍‌ତ ଭଗବାନ ବୋଇି ମାନିନେବା,ତେବେ ଆମେ କେଉଁ ବିଷୟରେ ମଧ୍ଯ ଗବେଷଣା କରିବା 
ନାହିଁ ଏବଂ କେଉଁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରଗତି କରି ପାରିବାନାହିଁ । ହଜାର ହଜାର ବର୍ଷ ତଳୁ ଆମେ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ବିଶ୍ବାସ କ୍ରରି ଆସୁଛୁ,ତେବେ ବି ମଣିଷର ସେତିକି ତତନ୍ନତି ହୋଇ ନଥ ଭା, ଯେତିକି ପ୍ରଗତି 
ମାତ୍ର କିଛି ବର୍ଷର ବିଜ୍ଞାନ କରିପାରିଛି 

ଆତ୍ତଜଣେ ଆଷ୍ତିକବାଦୀ ପ୍ରଶ୍ନ କରିଥ୍‌ଭେ- ବିପରି ନପଡ଼ିଲେ କେହି ଭଗବାନଙ୍କୁ ସ୍ମରଣ 
କରିବେ ନାହିଁ । ସେଥୁପାଇଁ ଭଗବାନ ମଣିଷକୁ ଦୁଃଖ,ବିପରି,ରୋଗ ଇତ୍ୟାଦି ଦେଇଥାତ୍ତି । ଏହା କ'ଣ 
ରୁଇ ? ମୁଁ କହିଲି-ଆପଣ ତ ଏକ ବିଚିତ୍ର କଥା କହୁଛନ୍ତି । ଯଦି ଭଗବାନଙ୍କୁ କେବଳ ସ୍ମ ରଣ କରିବା 
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ପାଇଁ ସେ ଏହିତତଚି ନିୟମ ତିଆରି କରିଥାନ୍ତି ତେବେ ଏହା ତାଙ୍କର କ୍ଷୁଦ୍ରତାକୁ ହିଁ ପ୍ରମାଣିତ କରୁଛି 
ମହାନତାକୁ ନୁହେଁ । ଉଦାହରଣ ସ୍ବରୂପ ଦେଖର୍ୁ- ଗୋଟିଏ ମାଆ ତା'ଛୁଆକୁ ଯଦି ଠିକ ସମୟରେ 
ଏଇଥ୍‌ ପାଇଁ ଖାଇବାକୁ ଦେବନାହିଁ,କାଳେ ସେ ମା'କୁ ରୁଲିଯିବ ବା ମନେ ପକେଇବ ନାହିଁ । ଗୋଟିଏ 
ବାପା ତା ସନ୍ତାନକୁ ଆବଶ୍ୟକୀୟ ବସ୍ତୁ ଏଇଥୃପାଇଁ ଦେବ ନାହିଁ, କାଳେ ସେ ବାପାଙ୍କୁ ମନେପକେଇବ 
ନାହିଁ । ଏହା କ'ଣ ନ୍ୟାୟ ?ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ବା ଶକ୍ତି ତାଙ୍କ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରୁଥ୍‌ବା ସନ୍ତାନକୁ ପୀଡା 
ଦେଇ ନିଜର ଅସ୍ତିତ୍ଵର ମହାନତା ପ୍ରକଟ କରିବାକୁ ତାହୁଁଛମୋ ମତରେ ସେ ଅପରାଧୀ ହେବା ରଚିତ 
ନୁ୍ହେକି ?ତଉଗବାନଙ୍କୁ ପରମ ଦୟାଜୃ,ବୋଲି କୁହାଯାଉଛି । ତେଣୁ ସେ ପ୍ରାଣୀଙ୍କୁ ଦୁଃଖ କଷ୍ଟ ଦେଇ 
କିତ୍ତଳି ଦୟା କରୁଛଚିି ବୋଲି ଆମେ କହିବା ? 

ରଗବାନଙ୍କୁ ଦିବ୍ୟ,ଅ ଦୃଶ୍ୟ ଏବଂ ସାଧାରଣ ମଣିଷର ବୁଝିବା ଶକ୍ତିର ବାହାରେ ବୋଲି ପ୍ରତାର 
କରି ଧର୍ମଗୁରୁମାନେ ଲୋକମାନକୁ ତ୍ରମିତ କରିଥାନ୍ତି । ମଜ଼ା କଥା ହେଉଛି ଯେ ଗୋଟିଏ ପଟେ 
ଲଗବାନଙକ୍କୁ ଅଦୂୃଶ୍ୟ,ଅଗମ୍ୟ ଓ ଅବୋଧ୍ଯ ଶକ୍ତି ରୂପେ ପ୍ରତାର କରାଯାଉଛି ଏବଂ ଅନ୍ୟପଟେ 
ଭଗବାନଙ୍କ ବିରିନ୍ନ ସ୍ବରୂପ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଉଛି । ବିଷ୍ଣୁଙ୍କ ଦଶ ଅବତାର ଏବଂ ଦେବୀମାନଙ୍କର ବିଭିନ୍ନ 
ରୂପ ସମ୍ପର୍କରେ ପ୍ରକାଶ ପାଉଥୂବା ପରସ୍ପର ବିରୋଧ ମତବାଦକୁ ଆପଣ କେଉଁଟି ସତ୍ୟ ବୋଲି ବିଶ୍ବାସ 
କରିବେ ? 

ମନେ କରନ୍ତୁ ଜଣେ ମହାପୁରୁଷ କଠୋର ତପସ୍ୟା କରି ଭଗବାନଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିଛନ୍ତି । ସେ 
ଭଗବାନଙ୍କ ରୂପ,ଗୁଣ ଓ ରଙ୍ଗକୁ ଯେଉଁ ଭଳି ଅନୁଭବ କଲେ, ସେ ସେୟା ଲୋକମାନଙ୍କୁ 
ବୁଝେଇବାରେ ଲାଗିବେ । ସାଧାରଣ ଶ୍ରୋତା ମହାପୁରୁଷଙ୍କ ଅନୁତ୍ତବର କାହାଣୀ ଶୁଣି, କେବଳ ବିଶ୍ବାସ 
କରିବା ବ୍ୟତୀତ,ସେ ସତ କହୁଛନ୍ତି କି ମିଛ, ପ୍ରମାଣ କରି ଦେଖ୍ସବାର କୌଣସି ଭପାୟ ନାହିଁ । ତେଣୁ 
ଏରଳି ବିଶ୍ବାସକୁ ଅନ୍ଧବିଶ୍ବାସ ହିଁ କୁହାଯିବ । 

କିନ୍ତୁ ଜଣେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ନିଜର ପ୍ରୟୋଗଶାଜାରେ ଗବେଷଣା କରି, ଯଦି କୌଣସି ତଥ୍ୟ 
ପାଇଥାନ୍ତି, ତାହାକୁ :ସ ଯେଉଁ ପଦ୍ଧତିରେ ଖୋଜିପାଇଥାନ୍ତି,ତାହା ଲିପିବଦ୍ଧ କରି ପ୍ରକାଶ କରି ଥଆନତ୍ତି । 
ତାଙ୍କର ଭଉଭାବନ ପଦ୍ଧଚିକୁ ପୃଥ୍ଵଵବୀର ଯେକୌଣସି ଦେଶର ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରୟୋଗଶାଜାରେ ପରୀକ୍ଷା 
କରି ଠିକ ତଥ୍ୟ ପାଇପାରିବ । ଯଦି ଭ୍୍ତ ପଦ୍ଧତିରେ କୌଣସି ତୃଟି ଥାଏ,ତେବେ ଉଦ୍ଭାବନ କରିଥବା 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ବିନମ୍ର ରାବେ ନିଜ ଦୋଷକୁ ସ୍ବୀକାର କରିଥାନ୍ତି । ଧର୍ମ କ୍ଷେତ୍ରରେ କିନ୍ତୁ ସେଭଳି ହୁଏନାହିଁ । 
ଧର୍ମଗୁରୁମାନେ କୁହନ୍ତିଆମେ ଯାହା କହୁଛୁ ତାହା 'ବେଦର ଗାର' ଅର୍ଥାତ 'ବୁହ୍ମନବାକ୍ୟଂ ଅର୍ଥାତ 
ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ତସତ୍ୟ ତୁମେ ବିନା ସନ୍ଦେହରେ ମାନିଯାଅ । ପ୍ରଶ୍ନ କଲେ କିମ୍ବା ସନ୍ଦେହ କଲେ ତୁମେ ହେବ 
ପାପୀୀ,ନାସ୍ତିକ ଓ ନର୍କଗାମୀ ମଣିଷ । ଏହି ଅହେଦୃକ ଭୟ ଯୋଗୁ ସାଧାରଣ ଧର୍ମରୀରୁ ମଣିଷ ଧର୍ମ 
ଗୁରୁମାନକୁ ବିରୋଧ କରି ପାରଚ୍ତିନାହିଁ । ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମଗୁରୁ ମାନଙ୍କର ମତବାଦ ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀ 
ହେଇେ ମଧ୍ଯ ଭକ୍ତମାନେ ସେମାନଙ୍କୁ ଆଦର ଓ ସମ୍ମାନ କରନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରବଚନଶୁଣି ଦାନ ଓ 
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ଦକ୍ଷିଣା ମଧ୍ୟ ଦିଅନ୍ତି । ଯେହେତୁ ଭଗବାନ ଓ ଧର୍ମ ଭପରେ ସ୍ବଚନ୍ତ୍ର ଭାବେ ଚିନ୍ତା କରିବା ଶକ୍ଜିକୁ ପିଲାଟି 
ବେଳୁ ନଷ୍ଟ କରିଦିଆ ଯାଭଛି,ତେଣୁ ପରସ୍କର ବିରୋଧୀ ମତବାଦ ଉପରେ ମଧ୍ଯ ଵେହି ସନ୍ଦେହ ପ୍ରକଟ 
କରନ୍ତିନାହିଁ । ଭୟ କରତ୍ତିଂ କାଳେ ପାପ ହୋଲଯିବକି ? ଜଣେ ବା କିଛି ଲୋଡଙ୍କ ବ୍ୟକ୍ଥିଗତ ବିଶ୍ବାସ 
ଯେ ସମଗ୍ର ଜନସମାଜ ପାଇଁ ସତ୍ୟ ହୋଇପାରିବ ଏହା ଜରୁରୀ ନୁହେଁ । ବୈଜ୍ଞାନିକ ଆଜି ଯାହା 
ରଭଉାବନ କରୁଛନ୍ତି, କାଲି ହୁଏତ ଅନ୍ୟ ଏକ ବୈଜ୍ଞାନିକ ତାହା ଭୁଇ ବୋଲି ପ୍ରମାଣିତ କରି ପାରିବେ । 
ଏହା ହିଁ ପ୍ରକୃତିର ବିବର୍ଗନବାଦ । କୌଣସି ବସ୍ତୁ ସ୍ଥାୟୀ ଢିମ୍ବା ସ୍ଥିର ନୁହେଁ । ପରିବର୍ରନ ହିଁ ଏଢ ମାତ୍ର ଧୃବ 
ସତ୍ୟ । 
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ଦାମ୍ପତ୍ୟ ସୁଖ ତନ୍ତ୍ର ମନ୍ତ୍ରରେ ନାହିଁ 


@ oo 


ଆଦିମକାଳରୁ ମଣିଷ ଶିଶୁଠାରୁ ବୃଦ୍ଧ ଅବସ୍ଥା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସୁଖ ଓ ଶାତ୍ି ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାପାଇଁ ବିଭିନ୍ନ 
ରପାୟ ଖୋଜିଚାଇିଛି । ପ୍ରାକୃତିକ ତଥା ଅପ୍ରାକୃତିକ ରପାୟ ସାହାଯ୍ୟରେ ମଣିଷ ନିଜପାଇଁ, 
ପରିବାରପାଇଁ ଏବଂ ସମାଜପାଇଁ ଶାରୀରିକ ଓ ମାନସିକ ସୁଖ ଖୋଜିବାରେ ବ୍ୟସ୍ତ ରହୁଛି । କିଏ କେଉଁ 
ସମୟରେ କେଉଁତଳି ସୁଖର ଅନୁଭୂତି ପାରଛି ତାହା ଏଠାରେ ଆଇୋଚନାର ବିଷୟ ନୁହେଁ । କାରଣ 
ବ୍ୟ୍ତଗତଭାବେ ପ୍ରାପ୍ତ କରୁଥ୍‌ବା ସୁଖର ଅନୁରୂଡି କେବେ ବି ଏକାଭ ଳି ହୋଇ ନଥାଏ । 

କିଏ ଶାଗ,ପଖାଳ ଖାଇ ରଦର ପୂରଣର ଯେଉଁ ଆତ୍ମିକ ସୁଖ ପ୍ରାପ୍ତ କରିଥାଏ,ଆଉ କିଏ 
ମିଷ୍ଟାନ୍ନ ଖାଇ ମଧ୍ଯ ସେଭଳି ସୁଖ ପାଇ ନଥାଏ । କିଏ ଛିଣ୍ଡା ମସିଣାରେ ଶୋଇ ନିଦ୍ରାର ଯେଉଁ ସୁଖଦ 
ଅନୁଭବ ପାଇଥାଏ,ଆର କିଏ ମଖମଲରି ଗଦିଭପରେ ଶୋଇ ମଧ୍ଯ ନିଦ୍ରାଠାରୁ ଶହେକୋଶ ଦୂରରେ 
ରହିଯାଏ । 

ଜୀବନର ସାଧାରଣତଃ ତିନୋଟି ଅବସ୍ଥା-ବାଲ୍ୟଯୌବନ ଏବଂ ବୃଦ୍ଧ ମଧ୍ଯରୁ 
ଯୌବନକାଳଟିକୁ ବେଶୀ ମହତ୍ତ ଦିଅ ଯାଇଥାଏ । ମଣିଷ ଏହି ବୟସରେ ଜୀବନର ସମସ୍ତ ସୁଖଦ 
ଅନୁଭବ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଥାଏ । ଯୌବନ ଅବସ୍ଥାରେ ସେ ବିବାହକରି ସାଂସାରିକ ଧର୍ମ 
ନିର୍ବାହ କରିବା ଦାୟିତ୍ଵ ବହନ କରିବାକୁ ପଡିଥାଏ । ପ୍ରାୟ ଅଧଵକାଂଶ ଦେଶରେ, ଗୋଟିଏ 
ପୁରୁଷ,ଗୋଟିଏ ସ୍ତ୍ରୀ ସହିତ ଏକତ୍ର ବାସ କରିବାକୁ ସାମାଜିକ ସ୍ବୀକୃତି ମିଳିଥାଏ । କେତେକ ବେଶରେ 
ବହୁପତ୍ଳି ବିଦାହ ବ୍ୟବସ୍ଥା ବି ରହିଛି । ସେ ଦୁହିଙ୍କ ସହବାସ, ସୁଖଦ ହେବାର ଆବଶ୍ୟକ ସର୍ଗ ହେଉଛି- 
'ଶାରୀରିକ ଓ ମାନସିକ ଭାବେ ପରସ୍ପର ପ୍ରତି ସମର୍ପଣ ଓ ବିଶ୍ବାସ ରହିବାକୁ ବାଧ ।'ଏହାଦ୍ରାରା 
ବାମ୍ପଚ୍ୟସୁଖ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥାଏ । 

ଅନେକ ସମୟରେ ମଣିଷ ଦାମ୍ପତ୍ୟ ସୁଖ ଯଥୋଚିତ ମାତ୍ରାରେ ପାଇ ନଥାଏ । କାହିଁକି ପାଇ 
ନଥାଏ ? ଏହି ପ୍ରଶ୍ନର ଭରର ପାଇବା ବହୁତ କଷ୍ଟକର ହୋଇପଡେ । ଭୌତିକ ଓ ଆର୍ଥିକ ସୁଖ- 
ସୁବିଧାର ଅଭାବ ନଥାଇ ମଧ୍ଯ ସ୍ବାମୀ ଓ ସ୍ତ୍ରୀ ଅଶାନ୍ତି ଭୋଗ କରନ୍ତି । ଦୁହିଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଦୈନଦିନ 
ଜୀବନର ସାଧାରଣ କଥାକୁ ନେଇ ସୃଷ୍ଟି ହେଉଥ୍‌ବା ମତାତ୍ତରର ଯେତେବେଳେ ମନାନ୍ତର ଆଡକୁ 
ଗତିକରେ,ସେତେବେଳେ ଦାମ୍ପତ୍ୟ ସୁଖ ଛୁମନ୍ତର ହୋଇଯାଏ । ଏହିତତଳି ମାନସିକ ଅଶାଚ୍ରି ଭୋଗ 
କରୁଥୂବା ଦମ୍ପତି ଆଧୁନିକ ଚିକିତ୍ସା ବିଜ୍ଞାନ ଦ୍ବାରା ପ୍ରଶିକ୍ଷିତ ମନୋତିଜିତ୍ସକ ଅବା କାଉନସିଲର ପାଖକୁ 
ନଯାଇ ଅଶିକ୍ଷିତ ଢିମ୍ବା ଅର୍ବଶିକ୍ଷିତ ଜ୍ୟୋତିଷ, ତାନ୍ତିକ,ସାଧୁବାବା ଇତ୍ୟାଦି ବ୍ୟ୍ତିମାନଙ୍କ ପାଖକୁ ଦୌଡ଼ି 
ଯାଆଚତ୍ି । ଏହା ପଛରେ ଥ୍‌ବା ମୌଳିକ କାରଣ ହେରଛି-ପିଇାଟି ଦିନରୁ ଚନ୍ତ୍,ମନ୍ତ୍ର ବିଦ୍ୟା ଉପରେ ଥୂଵବା 
ଅନ୍ଧବିଶ୍ବାସ । ଏହି ବିଦ୍ୟାର ତଥାକଥୂତ ଚମ଼ାରୀ ପ୍ରଭାବ ସମ୍ପର୍କରେ ମନଗଢା କାହାଣୀ ସବୁ ଶୁଣି ଶୁଣି 
ତାନ୍ତିକମାନଙ୍କ ରପରେ ଆସ୍ଥା ବେଶୀଥାଏ । ବିଡମ୍ବନା ହେଉଛି ଯେ ଦାମ୍ପତ୍ୟ ସୁଖର ଅଭାବ ସମ୍ପକକରେ 
ଥ୍‌ବା, ମୁଖ୍ୟ କାରଣ ଗୁଡିକ ଜାଣି ପାରୁଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ସମାଧାନର ଭପାୟ ଖୋଚଜ୍ତନ୍ତି ତାନ୍ତ୍ରିକମାନଙ୍କ 
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ମାଧ୍ୟମରେ । ସେମାନେ ବୁଝି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ ଯେ ଦାମ୍ପତ୍ୟ ସୁଖ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାପାଇଁ ପରସ୍କର ଭିତରେ 
ବୁଝାମଣା,ତ୍ୟାଗ,ପ୍ରେମ ଓ ବିଶ୍ବାସର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଥାଏ । ପରସ୍ପର ପ୍ରତି ଅବିଶ୍ବାସ ସ୍ତ୍ରାର୍ଥନ୍ଲେଷୀ 
ମନୋବୃରଭି ଏବଂ ଅହଂଭାବ ରଖୁଥ୍ଵବା ଦମ୍ପତି ଭିତରେ, ଦାମ୍ପତ୍ୟ ସୁଖକୁ କିପରି କୌଣସି ତାନ୍ତିକ ସ୍ଥାପନ 
କରିପାରିବ ? କୌଣସି ତାନ୍ବିକ ଉପରେ ବିଶ୍ଵାସ କରିବା ପୂର୍ବରୁ ମଣିଷ ନିଜକୁ ଗୋଟିଏ ପ୍ରଶ୍ନ ପଚାରିବା 
ଭଚିତ ଯେ-ତନ୍ତିକମାନେ କ'ଣ ନିଜର ଦାମ୍ପତ୍ୟ ଜୀବନରେ ସବୁ ଦୁଃଖରୁ ମୁକ୍ତରହି କେବଳ ସୁଖଶାନ୍ତି 
ଭୋଗ କରୁଛନ୍ତି ? ଯେକୌଣସି ତାନ୍ିକର ଦାମ୍ପତ୍ୟ ଜୀବନକୁ ଯଦି ଜାଣିବାକୁ ପରୀକ୍ଷା କରିବେ ତେବେ 
-ଆପଣ ନିଶ୍ଚୟ ନିରାଶ ହେବେ । ସତକଥା ଜାଣିବାପରେ ଆପଣଙ୍କ ମନରେ ପ୍ରଶ୍ବ ଭଠିବ-ଯଦି ତାନ୍ତ୍ରିକ 
ନିଜର ସମସ୍ୟା ମନ୍ତ୍ର ଦ୍ବାରା ବୂର କରିପାରୁନି,ତେବେ ମୋର ସମସ୍ୟା ଦୂର କରିପାରିବ କିପରି ? 

ଭିରିହୀନ ବିଶ୍ବାସକୁ ଆହୁରି ମଜବୁତ କରିବାପାଇଁ ଆଜିକାଲି ଜ୍ୟୋତିଷମାନେ ବିରିନ୍ନ 
ଗଣମାଧ୍ୟମ ଓ ଟିଭି ତ୍ୟାନେଲମାନଙ୍କ ସହ ବ୍ୟବସାୟିକ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କରିସାରିଲେଣି । ଦର୍ଶକମାନଙ୍କୁ 
ପ୍ରଭାଦିତ କରିବାପାଇଁ କିଛି ନାଟ୍ୟ କଳାକାରମାନଙ୍କୁ ପ୍ରଶିକ୍ଷିତ କରି ଟିଭି ପରଦାରେ ପ୍ରସାର କରାଯାଏ 
। କଳାକାରମାନେ ସୁନ୍ଦରରାବେ ଅଭିନୟ କରି କୁହତ୍ତି- "ମୁଁ ମୋ ଦାହ୍ପତ୍ୟ ଜୀବନରେ ନିରାଶ ହୋଇ 
ପଡ଼ିଥୂଲି । ଅମୁକ ବାବାଙ୍କଠାରୁ ମନ୍ତ୍ରୀତ ରୁଦ୍ରାକ୍ଷମାଜା କିଣି ବ୍ୟବହାର କରିବା ପରଠାରୁ, ଆମର 
ଦାମ୍ପତ୍ୟ ଜୀବନ ସୁଖମୟ ହୋଇଯାଇଛି ।" 

ଟିଭି ପରଦାରେ ପ୍ରଦର୍ଶିତ ହେଉଥ୍ଵବା ବିଜ୍ଞାପନ ଗୁଡିକରେ କେତେ ସତ, କେତେ ମିଛ, ଅଛି 

ଜାଣିବାର ଉପାୟ ନାହିଁ । ଦ୍ିତୀୟତଃ ବିଭିନ୍ନ ସମସ୍ୟାରେ ଘେରି ରହିଥୃବା ଦୂଃଖୀ ଓ ଧର୍ମଭୀରୁ 
ମଣିଷମାନଙ୍କ ପାଇଁ ସତ ଓ ମିଛର ପରୀକ୍ଷା କରିବା ଆବଶ୍ୟକ ନଥାଏ ! ଆଉ ଗୋଟିଏ ଭୟ ବି 
ମନରେ ଥାଏ- ଜ୍ୟୋତିଷ, ତାନ୍ତ୍ରିକ ଓ ବାବାଙ୍କ ଉପରେ ସନ୍ଦେହ କଲେ ତାଙ୍କ ପ୍ରଦର ଯନ୍ତ୍ର ବା ମାଳା 
ଢାମ କରିବନାହିଁ । 

ମଜାକଥା ହେଉଛି ଯେ ଦୋକାନ, ବଜାରରୁ କିଣି ଆଣୁଥଵବା ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ଵାସ୍ତୁପାଇଁ ଗ୍ୟାରେଣ୍ଟି 
ଆଶା ରଖୁଥ୍ବବା ଗ୍ରାହକମାନେ ବାବାମାନଙ୍କଠାରୁ କୌଣସି ଗ୍ୟାରେଣ୍ଟି ପାଇ ନଥାନ୍ତି । କେବଳ ଏକ 
ମିଥ୍ୟା ଆଶ୍ବାସନା ପାଇଥାନ୍ତି । " ବିଶ୍ଵାସ ରଖ ସବୁ ଠିକ ହୋଇଯିବ ।" 

ଗ୍ରାହକ (ରଭ୍ତ)ବାବାଙ୍କ ଯନ୍ତ୍ର ତାବିଜ,ମାଜା,ମୁଦି,ଡେଉଁରିଆ,ବିଭୁତି,ସିନ୍ଦୁର ଆଦି ବ୍ୟବହାର 
କରି ଆଶାନୁରୂପ ଫଳ ନପାଇଇେ ମଧ୍ଯ ଦେଇଥ୍‌ବା ଧନ ଫେରିପାଇବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ଦେଶର ଗଠନ 
କରାଯାଇଥ୍୍‌ବା ଠଧmer Forum ଜୁ ଯାଇ ଅଭିଯୋଗ କରାଯାଇ ପାରିବନାହିଁ । କାରଣ ଯନ୍ତ୍ର 
ବା ମାଳା ଆଦିର କୌଣସି ଇିଖ୍ମତ ରସିଦ ଦିଆଯାଏନାହିଁ। 

ଭଚ୍ତମାନଙ୍କ ଅବଗତ ନିମନ୍ତେ ଗୋଟିଏ ସତ ଘଟଣା ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ 
ମନେକରୁଛି ¦ ଗତ 30.03.2013 ତାରିଖର 'ଟାଇମସ ଅଫ ଇଶ୍ଡିଆ' ରେ ପ୍ରକାଶିତ ଏକ ଖବର 
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ଅନୁସାରେ ମୁମ୍ବାଇ ସହରରେ ବାସ କରୁଥ୍‌ବା ଜଣେ ଯୁବକ 'ଭାନୁଦାସ ଧୋତ୍ତେ' ଦୀର୍ଘଦିନ 
ଧରି ଚାକିରି ନପାଇ ବେକାର ବସିଥ୍୍‌ଲେ । ସେ ଦିନେ ଟିଭିରେ ବିଜ୍ଞାପନ ଦେଖୁଲେ - 
"ଶ୍ରୀରାମଏଜେନସି" ନାମକ ଏକ ସଂସ୍ଥା କୌଣସି ସିଦ୍ଧବାବାଙ୍କ ମନ୍ତ୍ରଶକ୍ତି ଡ଼ାରା 'ଶୁଭଧନ ଲକ୍ଷ୍ମୀ ଯନ୍ତ୍ର 
ଏବଂ ରୁଦାକ୍ଷମାଳା ପ୍ରସ୍ତୁତ କରୁଛନ୍ତି । ଏହି ଦୁଇଟି ବସ୍ତୁକୁ କିଣି ନେଇ ଘରେ ରଖ୍ଵଲ୍ତେ,ନିଶ୍ଚିତ ଭାବେ 
ସୁଫଳ ମିଳିବ । ଭକ୍ତଙ୍କୁ କିଣିବା ଦିନଠାରୁ ପନ୍ଦର ଦିନ ଭିତରେ ଯଦି ସୂଫଳ ନମିଳେ ତେବେ ତାଙ୍କର 
ଟଙ୍କା ଫେରସ୍ତ କରିଦିଆଯିବ । " 

ବିଜ୍ଞାପନରେ ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇ ଭାନୁଦାସ ନିଜେ 'ଶ୍ରୀରାମ ଏଜେନସି'କୁ ଯାଇ 'ଶୁର 
ଧନଇକ୍ଷ୍ମୀ ଓ ରୁଦ୍ରାକ୍ଷମାଳା' ପାଇଁ 5630/- ଟଙ୍କା ଦେଇ,ଗତ 21.12.2010 ଦିନ କିଣି ଆଣିଲେ । 
ଅନେଜ ଦିନ ବିଚି ଯାଇଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ତାଙ୍କର ଅବସ୍ଥାରେ କୌଣସି ପରିବର୍ରନ ହୋଇନଥ୍‌ଲା । ସେ 
ଏହାକୁ ଭିରିକରି "Mumbai Suburban District Consumer disputes redressal 
for୮ପm" ରେ ଅରିଯୋଗ କଲେ 1 ଠଧmer Forumର ବିଚାରପତି ତଦର୍ତ କରି ଜାଣିଲେ ଯେ 
ଟିଭିରେ ଭ୍ରମାତ୍ମକ ବିଜ୍ଞାପନ ଦେଇ "ଶ୍ରୀରାମଏଜେନସି" ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଠକୁଛନ୍ତି | Consumer 
Forum ର ବିଚାରପତି "ଶୀରାମଏଜେନସି"କୁ ଆଦେଶ ଦେଲେ -ଭାନୁଦାସଙକ୍କୁ 25 ହଜାର ଟଙ୍କା କ୍ଷତି 
ପୂରଣ ଦେବେ । ଯଦିଓ ରାନୁଦାସ କୌଣସି ରସିଦ ପାଇନଥୂଲେ କିନ୍ତୁ ଟିଭି ବିଜ୍ଞାପନ ଯୋଗୁ ସେ 
ଜିଚିଲେ। 

ଆମଦେଶର ସଚେତନ ନାଗରିକମାନେ ଯଦି ରାନୁଦାସଙ୍କ ଅନୁତ୍ତବରୁ କିଛି ଶିକ୍ଷା 
କରିପାରିବେ ତେବେ ଖୁବଶୀଘ୍ର ଠକମାନଙ୍କ ଦୋକାନ ବନ୍ଦ ହୋଇଯିବ । ଧର୍ମତ୍ତୀରୁ,ଅନ୍ଧବିଶ୍ବାସୀ ଓ 
ରାଗ୍ୟବାଦୀ ଭୋକମାନେ ମାନସିକ ଓ ଆର୍ଥିକ ଶୋଷଣରୁ ରକ୍ଷା ପାଇଯିବେ । 

ସୁଖ ଓ ଶାନ୍ତି ପାଇଁ ବ୍ୟବହାର କରାଯାଉଥୂବା ବସ୍ତୁ ହେଉଛି ରୁଦ୍ରାକ୍ଷ, ତାନ୍ନିକ ତାବିଜ, ବିଭିନ୍ନ 
ମୂଲ୍ୟବାନ ପଥର,କିଛି ବୃକ୍ଷ ଓ ଇତା, ଫେଙ୍ଗସୁଇ ବସ୍ତ ନାଲି କିମ୍ବା କଳାରଙ୍ଗର ସୂତା । ପୂଜା 
କରିବାପାଇଁ ବ୍ୟବହାର ହେରଥବବା ବସ୍ତୁ ଗୁଡିକର ତାଲିକା ଅସଂଖ୍ୟ । ସିନ୍ଦୁର ଚନ୍ଦନ ଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି 
ବିଡି,ସିଗାରେଟ,ମଦ, ଗଞ୍ଜେଇ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଦେବୀ ଦେବତାଙ୍କ ପୂଜାରେ ବ୍ୟବହାର ହେଉଥ୍‌ବା ଦେଖା 
ଯାଉଛି । 

ଯେଉଁ ସ୍ବାମୀ ଓ ସ୍ତ୍ରୀଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ପରସ୍ପର ପ୍ରତି ପ୍ରେମ, ବିଶ୍ବାସ,ସମର୍ପଣ ଓ ତ୍ୟାଗର ଭାବନା 
ନଥ୍‌ବ,ସେଇଠି ରୁଦ୍ରାକ୍ଷ ଭଳି ଏକ ସାଧାରଣ ଫଳଟିଏ ଭଲା କିପରି ସୁଖ ଓ ଶାଚ୍ି ଆଣିଦେବ ? 

ତୀନ ଦେଶର କୁଟୀର ଶିଳ୍ପରୁ ଭପ୍ଲାଦନ ହେଉଥୂବା କିଛି କିମ୍ଭୃତକିମାକାର କଣ୍ଢେଇ ଆମଦେଶ 
ଲୋକମାନଙ୍କର ସୌଭାଗ୍ୟ ଦାତା ପାଇଟିଯାଇଛନତ୍ତି । ଦାମ୍ପତ୍ୟ ସୁଖ ସ୍ଥାୟୀ ରଖୁବାପାଇଁ କିମ୍ବା ଦାମ୍ପତ୍ୟ 
ସୁଖକୁ ପୁନର୍ଜୀବିତ କରିବାପାଇଁ ଫେଙ୍ଗ ସୁଇ କଣ୍ଢେଲର ଚାହିଦା ଖୁବ ବଢିଯାଇଛି । ବଜାରରେ ମିଳୁଥୂବା 
Laughing Buddha, Frog, Tortoise, Crista! Ball, କୃତ୍ରିମ Water fountain, Love 
Bird. 
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(ଦୁଇଟି ଧଳା ପାରା) ଇତ୍ୟାଦି କଣ୍ଢେଇକୁ ମହଙ୍ଗା ଦାମରେ କିଣିଆଣି ଘରେ ଆଇଦେଇେ,ଲୋଢେ 
ଭାବୁଛନ୍ତିଚମଳୁ଼ାର ହୋଇଯିବ । ଯେଉଁଘରେ ଚାକିରି କରୁଥୂବା, ଭରୟ ସ୍ବାମୀ ଓ ସ୍ତ୍ରୀ ନିଜଘ୍ରରେ ଚାହା 
ଦୂଇକପ, କିଏ ତିଆରି କରିବା ଭଚିତ ବୋଲି ଯଦି ତର୍କ ବିତର୍କ କରିବେ ତେବେ ସେହିଘରେ ବିଚାରା 
ନିର୍ଜୀବ କଣ୍ଢେଇମାନେ, ସେମାନଙ୍କର ଜୀବନ୍ତ ସମସ୍ୟାକୁ କିପରି ସମାଧାନ କରିପାରିବେ ? 

ଦାମ୍ପତ୍ୟ ଜୀବନର ଭାବନାମ୍ମକ ସମ୍ପର୍କ ଯୌନ ସତ୍ଧଷ୍ଠି ଏବଂ ଆର୍ଥିକ ସୁରକ୍ଷା ନମିଳିଲେ 
ଦୁଇଜଣଙ୍କର ସ୍ବାଭାବିକ ଭାବେ, ଆମଭବିଶ୍ଵାସ କମ ହୋଇଯାଏ । ଆମ୍ମବିଶ୍ବାସ ହରେଇବସିଲେ, ମନରେ 
ନକାରାତ୍ମକ ଭାବନା ଢାତହୁଏ । ସେହିଠାରୁ ଆରମ୍ଭ ହୁଏ, ଭିରିହୀନ ବିଶ୍ବାସର ଅନ୍ଧାର ଗଳିରେ 
କାଳ୍ପନିକ ସୁଖର ଅନ୍ଵେଷଣ । ଏହାର କୌଣସି ଅନ୍ତନାହିଁ, ନିର୍ଣ୍ଣୟ ନାହିଁ କିମ୍ବା ନିଷ୍ର୍ଷ ମଧ୍ଯ ନାହିଁ । ସମାନ 
ଦୃଷ୍ଟି କୋଣ, କ୍ଷମାଶୀଳତା,ସହଭାଗିଚା ଏବଂ ବିବେକ ପୂର୍ଣ୍ଣ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ କରୁଥଵବା ମନୋଭାବ ବିନା 
ଦାମ୍ପତ୍ୟ ଜୀବନର ଆଧାରସ୍ଥମ୍ଭ କେବେ ବି ସୁଦୃଢ ହୋଇପାରିବନାହିଁ । 

ଆମ୍ମବିଶ୍ବାସ,କଠିନ ପରିଶ୍ରମ,ଆମ୍ମସମ୍ଷାନ ବୃଦ୍ଧି କରିବାପାଇଁ ବିଜ୍ଞାନସନ୍ଷ୍ତ ଭପାୟ ଅବଲମ୍ବନ 
କରିବା ପରିବର୍ରେ ଭିରିହୀନ ବିଶ୍ବାସକୁ ଆଦରିନେବା ଭଚିତ ନୁହେଁ । ଭିରିହୀନ ବିଶ୍ବାସକୁ ବୃଦ୍ଧି କରି 
ମାନସିକ ଓ ଆର୍ଥିକ ଶୋଷଣ କରୁଥଵବା ଭଶ୍ଡ- ପ୍ରତାରକ,ଧୂର୍ଗ-ସାଧୃ,ସନ୍ୟାସୀ,ଜ୍ୟୋତିଷ, ତାନ୍ମିକମାନଙ୍କ 
ମାୟାଜାଲରେ ନିଜକୁ ହଜେଇ ଦିଅନ୍ତୁ ନାହିଁ । ନିଜର ବୁଦ୍ଧି ଓ ବିବେକ ସାହାଯ୍ୟରେ ସମସ୍ୟାର 
ସମାଧାନ ଏହି ଦୂନିଆର ତତପଲବ୍ଧ ସାଧନ ଦ୍ବାରା କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରନ୍ତୁ । ଆପଣ ଦେଖ୍ବେ ଅନେକ 
ଉପାୟ ଅଛି ! ଚନ୍ତ୍ର ମନ୍ତ୍ରର କୁହୁକ ଗଳିରେ ବୟସ ପତ୍ଚେ ଚାଲିଯିବ, କିନୁ ଯୌବନର ସୁଖ ଖୋଜୁ 
ଖୋଜୁ ଯୌବନ ଯୁଆରରେ ଭଙ୍ଟା ପଡ଼ିଯିବ । 
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ଧର୍ମତ୍ଥଳର ଆମଦାନି ଉପରେ 
ଆୟକର ଲାଗିବା ଉଚିଚ 


ଗତ 2005 ମସିହାରେ କେନ୍ଦ୍ର ସରକାରଙ୍କ ଅର୍ଥ ମନ୍ତ୍ରୀ ଗୋଟିଏ ଞିପଚାରିକ ମନ୍ତବ୍ୟ ଦେଇ 
କହିଲେ -" ମନ୍ଦିର, ମଠ,ଆଶ୍ରମ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଧର୍ମସ୍ଥଳ ମାନଙ୍କରେ ବହୁତ ଧନ ଆମଦାନି ହେଉଛି । 
ଧାର୍ମିକ ଅନୁଷ୍ଠାନ ଗୁଡିକ ବିନା ଭାର ବା କ୍ଷତିରେ ଚାଲୁଥ୍ଵବା ଚର୍କରେ ଆୟକର ଆଇନ ଧାରା 80 (କ) 
ଅନୁସାରେ ଅନୁଷ୍ଠାନ ଗୁଡିକୁ କରମୁକ୍ତ କରାଯାଇଛି । କିନ୍ତୁ ଏହି ଆଇନର ଦୁରୂପଯୋଗ କରି ଅନେକ 
ପ୍ରଜାର କଳାଧନକୁ ଧଳାଧନରେ ପରିଣତ କରିବା ଧନ୍ଦା ମଧ୍ଯ ଚାଲିଛି । ବେହିସାବ ଧନ ଜମା 
ହେଉଥ୍‌ବାରୁ,ଅନୁଷ୍ଠାନର ଟ୍ରଷ୍ଟି ସଦସ୍ୟମାନଙ୍କ ଭିତରେ ବିବାଦ ଦେଖାଯାଭଛି । ଚେଣୁ ସରକାର ସେହି 
ଆମଦାନିକୁ ହିସାବକରି ଆୟକର ଆଦାୟ କରିବା ଭଚିତ । ଧର୍ମ ସ୍ଥଳର ଆୟ ଉପରେ କର ଲଗାଇବା 
ସହଜ କାମନୁହେଁ, ତଥାପି ସମସ୍ତ ରାଜନୈତିକ ଦଳ ମିଶି ସାବଧାନତାର ସହ ବିଚାର ବିମର୍ଷ କରି 
ସମାଧାନର ରାସ୍ତା ଖୋଜିବାକୁ ପଡିବ ।" 

କେନ୍ଦ୍ର ସରକାରଙ୍କ ସହଯୋଗୀ ବାମପନ୍ଦ୍ୀ ଦଳ ମଧ୍ଯ ସେହିଭଳି ପ୍ରସ୍ତାବ ବହୁତ ଆଗରୁ 
ଦେଇଆସୁଛି । ଏହା ପୂର୍ବରୁ 1999 ମସିହାରେ ଭରର ପ୍ରଦେଶର ଜଣେମନ୍ତ୍ରୀ ଡ଼.ରମେଶ 
ପୋଖରିୟାଇ ଧର୍ମସ୍ଥଳର ଆୟ ଭପରେ କର ଲଗାଇବାପାଇଁ ଉଦ୍ୟମ କରିଥଲେ ! କିନ୍ତୁ ସେ ବି.ଜେ,ପି 
ସରକାରଙ୍କ ମନ୍ତ୍ରୀ ହୋଇ ଥ୍ବାରୁ କଥା ଆଗକୁ ବଢି ପାରିଇାନାହିଁ । ଅର୍ଥ ମନ୍ତ୍ରୀ ଜାଣିଥ୍ବଲେ ଯେ 
ବିପକ୍ଷରେ ବସିଥ୍‌ବା ବି.ଢେ.ପି. ଏହାର ନିଶ୍ଚୟ ବିରୋଧ କରିବ । ସେଥୂପାଇଁ ହୁଏତ ଏହି ବିଷୟରେ 
କୌଣସି ଚର୍ଚ୍ଚା ହୋଇନାହିଁ। 

ଯେତେଦିନ ଯାଏଁ ଦେଶରେ ଧର୍ମ ରାଜନୀତିକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରି ରଖୁଥ୍‌ବ,ସେତେଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଏଭଳି କୌଣସି ଜନ ହିତକାରୀ ଉଦ୍ୟମ ସଫଳ ହୋଇ ପାରିବନାହିଁ । ଡ଼ିତୀୟରେ ରାଜନେତାମାନଙ୍କର 
ମତଦାତାଙ୍କ ସଂଖ୍ୟା କମ ହୋଇଯିବାର ଭୟ ମଧ୍ଯ ରହୁଛି । ଧର୍ମବିଶ୍ଵାସ ମଣିଷର ଏକ ସମ୍ବେଦନଶୀଳ 
ବିଷୟ ହୋଇଥ୍‌ବାରୁ, କୌଣସି ନେତା ଏହିଭଳି ପ୍ରସ୍ତାବ ଆଣିବାକୁ ସାହାସ କରୁନାହାନ୍ତି । ଦେଶର 
ଅଧ୍ଵକାଂଶ ଜନତା ଭିରିହୀନ ବିଶ୍ବାସ ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କ ଚମକ଼ାର ଉପରେ ବିଶ୍ଵାସ କରି ବଞ୍ଚି ରହୁଥ୍‌ବାରୁ 
ଭଗବାନଙ୍କ ସମ୍ପକିରେ କୌଣସି ପ୍ରକାର ବିରୋଧାଭାସ ଶୁଣିବାକୁ ପସନ୍ଦ କରଚ୍ତି ନାହିଁ । ତେଣୁ ଯେଉଁ 
ପାର୍ଟିର ସରକାର ଏଭଳି କାମ କରିବାକୁ ଚାହିବ,ସେହିପାର୍ଟି ଭୋଟ ହରେଇବାର ଭୟ ରହିବ । 
ଜଣେ ଚଥାକଥ୍ତ ଧର୍ମଗୁରୁ ଏହି ସମ୍ପର୍କରେ ମତ ଦେଇ କହିଥ୍ଲେ- "ମନ୍ଦିର ହେଉଛି ଭଗବାନଙ୍କ 
ଭକ୍ତି ପାଇଁ ଏକ ପବିତ୍ର ସ୍ଥଳ ! ଭାଗ୍ୟଶାଳୀ ଭକ୍ତମାନେ ହିଁ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦାନ ଦେଇପାରତ୍ତି । ମନ୍ଦିରରେ 
ହିଁ ସର୍ବଦା ବିଶ୍ବକଲ୍ୟାଣ ପାଇଁ ସନ୍ଦେଶ ଦିଆଯାଉଛି । ଯେଉଁ ଭଗବାନ ଢଣେ ସାଧାରଣ ମଣିଷକୁ 
କେନ୍ଦ୍ର ସରକାରଙ୍କ ମନ୍ତ୍ରୀ ପଦରେ ବସେଇଛନ୍ତି, ସେହି ମନ୍ତ୍ରୀ ଭଗବାନଙ୍କ କୃତଜ୍ଞତା ସ୍ବୀକାର କରିବା 
ବଦଳରେ ମନ୍ଦିର ଧନରୁ କର ଆଦାୟ କରିବାକୁ ସାହାସ କରୁଛି କିପରି ? ଦେଶର ମଙ୍ଗଳ ମନ୍ତ୍ରୀଙ୍କ 
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ଯୋଗୁ ନୁହେଁ, କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା ହୋଇଥାଏ । ମନ୍ଦିରରୁ କରଆଦାୟ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଅନୁତିତବିଚାର | 

ଏଇଠି ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠୁଛି -କର ଆଦାୟ କରିବା ଯଦି ଅନୁଚିତ, ତେବେ ମନ୍ଦିରକୁ ଦାନ ଦେବା 
ଉଚିତ କାହିଁକି? ଦେଶର କର ଆଲନ କହୁଛି- ଯେଉଁ ସ୍ଥାନରେ ଧନ ରୋଜଗାର ହେଉଛି, ସେହି ସ୍ଥାନର 
ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ଆୟ ଅନୁସାରେ, ଏକ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ପରିମାଣର କର "ରାଜ କୋଷ" କୁ ଦେବା ଉଚିତ । ସେହି 
ଆଇନ ଅନୁସାରେ ମନ୍ଦିରରେ ଆମଦାନୀ ହେଭଥ୍‌ବା ଧନରୁ କର ସଂଗ୍ରହ କରିବା କେଉଁ ତର୍କରେ 
ଅସଙ୍ଗତ ବା ଅନୁଚିତ ? ବୁଝି ହେଉନି । ଏଣେ ଧର୍ମ ସ୍ଥଳର ପୂଜାରୀମାନେ ପ୍ରଚାର କରୁଛତ୍ତି- 'ଭୋର 
ପରିତ୍ୟାଗ କର । ମୋହ ମୁଷ୍ତ ହୁଅ । କାରଣ ଧନ ଲୋଭ ହିଁ ମଣିଷକୁ ବେଇମାନ କରିଦିଏ । ତେଣେ 
ଆମେ ଦେଖୁନୁ- ଯେଉଁ ଧନ ସାଧାରଣ ବ୍ୟକ୍ତି ପାଇଁ ଖରାପ ବସ୍ତୁ ସେହି ଧନ ମନ୍ଦିର ଓ ପୂଜକମାନଙ୍କ 
ପାଇଁ ଭଲ ବସ୍ତୁ ପାଇଟିଯାଏ କାହିଁକି ? ଆଉ ଗୋଟିଏ ତର୍କଶୀଳ କଥା ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଏ -ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ଧନର ଆବଶ୍ୟକ ନାହିଁ। ତାଙ୍କୁ କେବଳ ଭକ୍ତର ଭର୍ତି ଏବଂ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଆବଶ୍ୟକ । ଭଗବାନ ଭକ୍ତର ପ୍ରାର୍ଥନା 
ଓ ଭଭ୍ପି ଦେଖୁ ହିଁ କୃପା କରିଥାନ୍ତି ।" ତାହା ଯଦି ସତ ତେବେ, ଏଭଳି ବିରୋଧାଭାସ କାହିଁକି ? 

ଧର୍ମଗୁରୁ ଏବଂ ପୂଜକମାନଙ୍କର ଆଉ ଏକ ଗୃଢ଼ ସନ୍ଦେଶ ହେଉଛି- "ଦୁନିଆରେ ମାଗଣାରେ 
କିଛି ବି ମିଳେନାହିଁ । ତେଣୁ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଭଳ୍ତି ସହିତ କିଛି ଧନ ଦାନକଲେ ହିଁ ଭକ୍ତର ମନୋବାଞ୍ଚା 
ପୂରଣ ହେବ । ଯିଏ ଯେତେ ଅଧ୍ଵକ ଧନ ତ୍ୟାଗ କରିପାରିବ,ସିଏ ସେତେ ଅଧକ ପୃଣ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତ 
କରିପାରିବ ।" ଏହି ତ୍ରମାତମ୍ମକ ସନ୍ଦେଶ ମଣିଷ ମନରେ ଗଭୀର ପ୍ରଭାବ ପକେଇଛି । ଭଗବାନଙ୍କଠାରୁ 
କିଏ, କେତେ, ଅଧକ କୃପା ପ୍ରାପ୍ତ କରିପାରିବ,ସେଥୂପାଇଁ ପ୍ରତିସ୍ପର୍ବା ଲାଗିରହିଛି । ଭଭ୍ତ ସ୍ବତଃ ପ୍ରଦୃର 
ଭାବେ ମନ୍ଦିରକୁ ଅକୁଣ୍ଠ ଚିରରେ ଦାନ କରିବାକୁ ଦୌଡ଼ି ଯାଆନ୍ତି । ଭକ୍ତ ସିନା ଧନ ଦାନ କରି ମନକୁ 
ଶାନ୍ତ କରି, ଘରକୁ ଫେରିଯାଏ କିନ୍ତୁ ମନ୍ଦିରର ସେବାୟତମାନଙ୍କ ଭିତରେ ସେହି ଧନକୁ ନେଇ ଅଶାନ୍ତି 
ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଯାଏ । ସଂଗୃହିତ ଧନରୁ ଜିଏ କେତେ ଭାଗ ନେଇପାରିବ,ସେହି କଥାକୁ ନେଇ ମନ୍ଦିର 
ପ୍ରଶାସକ, ପୂଜକ, ସ୍ଥାନୀୟ ନେତା ଓ ସ୍ଥାନୀୟ ଗୁଣ୍ଡା ଶ୍ରେଣୀର ଲୋକମାନଙ୍କ ଭିତରେ କଳହ ସୃଷ୍ଟି 
ହୋଇଯାଏ । କଳହ ବଢି ବଢି ହିଂସାର ରୂପ ନେଲେ, କୋର୍ଟ,କଚେରୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯାଇଥ୍‌ବା ମଠ ଓ 
ମନ୍ଦିର ମାନଙ୍କର ତାଲିକା ଆଜିର ଡାରିଖରେ ବହୁତ ଇମ୍ବା ହୋଇ ଯାଇଛି । କେତେକ ମଠ ଓ ଆଶ୍ରମର 
ସାଧୁ ସନ୍ୟାସୀ ସମ୍ପଭି ଲୋଭରେ ଅହିଂସା ଛାଡି ହିଂସାତ୍ମକ କାଣ୍ଡ କରୁଛତ୍ତି । ହତ୍ୟା କରିଥବା 
ଅପରାଧରେ ଅନେକ ରଶ୍ଡ ବାବା ଜେଇଦଣ୍ଡ ମଧ୍ୟ ଭୋଗ କରୁଛନ୍ତି । 

ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠୁଛି- ମନ୍ଦିରକୁ ଦାନ କରିବାର ଆବଶ୍ୟକ କଅଣ ? ମନ୍ଦିରର ପୂଜକମାନେ ଏହି 
ପ୍ରଶ୍ନର ଏକ ସହଜ ଉତର ଦେଉଛନ୍ତି- ମନ୍ଦିରର ରକ୍ଷଣ,ବେକ୍ଷଣ ପାଇଁ ଧନର ନିଶ୍ଚୟ ଆବଶ୍ୟକତା 
ରହିଛି । ତାଙ୍କୁ ଯଦି ପୁଣି ପ୍ରଶ୍ନ କରାଯାଏ- ଆପଣ ତ କହୁଛତ୍ରି ଭଗବାନ ହିଁ ସାରା ଦୁନିଆର ରକ୍ଷଣ 
ବେକ୍ଷଣ କରୁଛତ୍ତି । ସେ ନିଜର ମନ୍ଦିରର ଦାୟିତ୍ଵ ନେଉଜନାହାର୍ତି କାହିଁକି ? ଏହି ପ୍ରଶ୍ନ ଶୁଣି ତାଙ୍କର ଜ୍ରୋଧ 
ବଢିଯାଏ । କହିବେ -ତୁମେ ସବୁ ନାସ୍ତିକ ମଣିଷ, ଅବାନ୍ତର ପ୍ରଶ୍ନ କରୁଛ ! 
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ମନ୍ଦିରକୁ ଧନଦାନ କରିବା ପଛରେ ଥୂବା, ଅନେକ କାରଣ ଭିତରୁ ପ୍ରଥମ କାରଣଟି ବୁଝିବା 
ସହଜ । ତାହା ହେଉଛି- ଭଗବାନଙ୍କ କୃପାରୁ,ଏହି ଜୀବନରେ ,ସୁଖ, ଶାନି,ରରମ ସ୍ବାସ୍ଥ୍ୟ ଓ ସମ୍ପରି ପ୍ରାପ୍ତ 
କରିବାର ଆଶା ବା କାମନା । ଦିତୀୟ କାରଣଟି କିନ୍ତୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ରହସ୍ୟମୟ ଏବଂ ଅବୁଝା ତଥ୍ୟ ଭପରେ 
ପର୍ଯ୍ୟବସିତ । ତାହା ହେରଛି- ଦାନ କରେ ହିଁ ମୃତ୍ୟୁ ପରେ ମୋକ୍ଷ ପ୍ରାପ୍ତକରି ସ୍ବର୍ଗରେ ବାସ କରିବ କିମ୍ବା 
ଆସନ୍ତା ଜନ୍ମରେ ଗୋଟିଏ ଉଚ୍ଚ ଜାତିର ଧନୀ ପରିବାରରେ ଜନ୍ମ ଗ୍ରହଣ କରିବ । ଦିତୀୟ କାରଣ ପାଇଁ 
କୌଣସି ବୈଜ୍ଞାନିକ ଆଧାର କିମ୍ବା ପ୍ରମାଣିତ ଚଥ୍ୟ ମଧ୍ଯ ନାହିଁ । ତଥାପି ଅଧୃକାଂଶ ଧନୀୀ,ଶିକ୍ଷିତ ତଥା 
ଆଧୁନିକ ଲୋକ ବିଶ୍ବାସ କରତ୍ତି ଯେ ସ୍ବର୍ଗ ଓ ନର୍କ କେଉଁଠି ନିଶ୍ଚୟ ଅଛି । 

ଦଳିତ ଓ ଗରିବ ଲୋକ ଭାବନତ୍ତି-"ଏହି ଜନ୍ମରେ ଛୋଟ ଜାତିରେ ଜନ୍ମ ହୋଇଥ୍‌ବାରୁ ଗରିବ 
ହୋଇ ନାନା ପ୍ରକାର ଦୂଃଖ,ଯନ୍ତ୍ରଣା ଭୋଗ କରୁଛୁ । ଏହି ଜନ୍ମରେ ନିଜର କଷ୍ଟଲଵ୍ତ ଧନରୁ କିଛି 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦାନ କରିଦେଇ, ଆସତ୍ତା ଜନ୍ମରେ ଯଦି ଉଚ୍ଚ ଜାତି ଓ ଧନୀ ପରିବାରରେ ସ୍ଥାନ ମିଳିଯାଏ, 
ତେବେ କ୍ଷତି କଅଣ ? 

ଧର୍ମର ଗୋଇକଧନ୍ଦାରେ ଛନ୍ଦି ହୋଇ, ଏତିହାସିକ ଯୁଗର ରାଜା ଓ ମହାରାଜାମାନେ ସ୍ବର୍ଗ 
ପ୍ରାପ୍ତି ଲୋଭରେ ପ୍ରଜାମାନଙ୍କ ଠାରୁ ଜବରଦସ୍ତି ସଂଗ୍ରହ କରୁଥ୍‌ବା କର ବା ଟିକସ ଧନକୁ ପ୍ରଜାଙ୍କ ବିକାଶ 
ଓ ମଙ୍ଗଳ କାର୍ଯ୍ୟରେ ଖର୍ଚ ନକରି ଅନେକ ବିଶାଳ ମହ୍ଦିର ନିର୍ମାଣ କରିଛି । ସେହିସବୁ ମନ୍ଦିର 
ପରିଚାଳନା କରିବାପାଇଁ ବହୁତ ତତର୍ବର ଜମି,ସୁନା,ରୁପା,ମୋତି,ମାଣିକ ଆଦି ବହୁମୂଲ୍ୟର ସମ୍ପରି ଦାନ 
କରି ଯାଇଛନ୍ତି । ସେଥ୍‌ ପାଇଁ କେତେକ ପୁରୁଣା ମନ୍ଦିରମାନଙ୍କରେ ଗଛିତଥ୍‌ବା ଅଜୁଳସମ୍ପରିକୁ ଦେଶର 
ବିକାଶ କାମରେ ବ୍ୟୟ କରିବାକୁ ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀମାନେ ବିଭିନ୍ନ ସମୟରେ ଆହ୍ଵାନ ଦେଉଛନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ଶୁଣୁଛି 
ଡିଏ ? ଆମର ଧର୍ମଭୀରୁ ଜନତାଙ୍କ ଆବୁଝାମଣା ଯୋଗୁ, ଦେଶର ସମସ୍ତ ଧର୍ମସ୍ଥଳର ରକ୍ଷଣ ବେକ୍ଷଣ 
ବାଯୟିତ୍ଵ ହେଉଛି ସରକାରଙ୍କର । ସେଥ୍‌ ପାଇଁ ଯେଉଁ ଧନ ଖର୍ଚ୍ଚ ହେବ, ତାହା ଯିବ ସାଧାରଣ ଜନତାଙ୍କ 
ଦ୍ବାରା ଦିଆଯିଆଥ୍‌ବା ଆୟକର ପାଣ୍ଡିରୁ । କିନ୍ତ ସେହି ମନ୍ଦିର ବା ଧର୍ମସ୍ଥଳରେ ଆମଦାନୀ ହେଉଥ୍‌ବା 
କୋଟି କୋଟି ଟଙ୍କାର ସମ୍ପରିରୁ, ରାଜକୋଷକୁ ପଇସାଟିଏ ମଧ୍ଯ ଆସିପାରିବନାହିଁ । ଧର୍ମସ୍ଥଳର ଟ୍ରଷ୍ଟ 
ଯଦି ଜନତାଙ୍କ ମଙ୍ଗଳପାଇଁ ଅଳ୍ପ କିଛି ସ୍କୁର,କଲେଜ, ଡାଭ୍ତରଖାନା ଇତ୍ୟାଦି ତିଆରି କରିଦିଅନ୍ତି ତେବେ 
ଜନତା ଖୁସି ହୋଇ ଯାଆନ୍ତି । କିନ୍ଧ ଆମବାନୀର କେତେ ପ୍ରତିଶତ ଧନ ଜନମଙ୍ଗଳ କାମରେ ଲ୍ଲାଗିଲା 
ଏବଂ ଢେତେ ପ୍ରତିଶତ ତୋଷରପାତ ହେଲା ? ସେ ହିସାବ ପଚାରିବାର କାହାର ସାହାସ ନାହିଁ । 

ଏଇଠି ଗୋଟିଏ ମହତ୍ବ ପୂର୍ଣ୍ଣ ପ୍ରଶ୍ନ ଆମର ସୁଧ୍ଵ ପାଠକମାନଙ୍କ ପାଇଁ ରଖୁଛି-ଧର୍ମ ନାମରେ 
ଆର୍ଥିକ ତୋଷରପାଡ ହେଉଥ୍ବା, ସମ୍ପର୍କରେ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେଇବା କିମ୍ବା ପ୍ରତିବାଦ କରିବାପାଇଁ ସତରେ 
କ'ଣ ଆମ ଭିତରେ ସତସାହାସ ନାହିଁ ? ପ୍ରତ୍ୟେକ ସଚେତନ ନାଗରିକ ନିଜକୁ, ଏହିପ୍ରଶ୍ନ ବାରମ୍ବାର 
ପଚାରିବା ଉଚିତ ବୋଲି ଆମେ ଭାବୁଛୁ 


Lhd dedededhed 
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ବ୍ୟବହାରିକ ଜୀବନରେ ଧର୍ମର ଭୂମିକା 


ମଣିଷ ଜୀବନରେ କର୍ମକରିବା ପିଲାଟି ଦିନରୁ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଯାଏ କିନ୍ତୁ କର୍ରବ୍ୟର ବୋଝ 
ବୋହିବା ଆରମ୍ଭ ହୁଏ ବୟସ୍କ ହେବାପରେ । ବୟସ ବଢିବା ସହିତ ଜର୍ଭବ୍ୟ ସମ୍ପାଦନ କରିବାପାଇଁ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ମଣିଷ କର୍ମ କରିବାକୁ ବାଧ୍ୟ ହୁଏ | ପ୍ରଥମେ ପାଠପଢିବା ବା ତାଲିମ ନେବାର କର୍ରବ୍ୟ, ଦିତୀୟ 
ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ନିଜର ଓ ପରିବାରର ସୁରକ୍ଷାପାଇଁ କର୍ଗବ୍ୟ ସମ୍ପାଦନ କରିବାକୁ, ମଣିଷକୁ ଶାରୀରିକ ତଥା 
ମାନସିକ ସ୍ତରରେ କଠିନ ପରିଶ୍ରମ କରିବାକୁ ପଡିଥାଏ । ଏହାସହିତ ମଣିଷପାଇଁ ଅନ୍ୟ ଏକ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ 
କର୍ଗବ୍ୟ ହେରଛି ସାମାଜିକ କର୍ଭବ୍ୟ । ଅର୍ଥାତ ମୁଁ ମୋର ସୁଖ,ଶାର୍ତି ଓ ସୁବିଧାପାଇଁ, ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ଠାରୁ 
ଯେଉଁ କର୍ରବ୍ୟ ଓ ବ୍ୟବହାର ଆଶାକରୁଛି,ଠିକ ସେହିଭଳି କର୍ରବ୍ୟ ଓ ବ୍ୟବହାର ମୁଁ ମଧ୍ଯ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ 
ସୁଖ,ଶାନ୍ତି ଓ ସୁବିଧା ନିମନ୍ତେ କରିବି । ଏଥୁରେ କୌଣସି ଗଭୀର ଜୀବନ ଦର୍ଶନ ନାହିଁ । ଗୋଟିଏ 
ସାଧାରଣ କଥା ବୁଝା ପଡୁଛି-ଗୋଟିଏ ହାତରେ ଦିଅ ଏବଂ ଅନ୍ୟ ହାତରେ ନିଅ । ନ୍ୟୁଟନଙ୍କ ଦିତୀୟ 
ନିୟମ କହୁଛି-ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ରିୟାର ସମାନ ଓ ବିପରୀତ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ରହିଛି । ଏହି ନିୟମ ଅନୁସାରେ ମଣିଷ 
ସମାଢ ବି ନିୟନ୍ତିତ ହୋଇଥାଏ । 

ମଣିଷ ଜାତିରେ ପରସ୍ପର ଦୁଃଖରେ ଦୁଃଖୀ ଓ ସୁଖରେ ସୁଖୀ ହେବା ଏବଂ ଅସମୟରେ 
ସାହାଯ୍ୟ କରିବା ଗୁଣ ଗୁଡିକ ମଣିଷର ଜନ୍ମଗତ ସୁ-ପ୍ରବୃତ୍ତି। ଏହାର ବିପରୀତ କିଛି ମଣିଷର ଜନ୍ମଗତ 
କୁ-ପ୍ରବୃଭତି ହେଉଛି-ଅନ୍ୟର ଦୁଃଖ ଦେଖୁ ଖୁସିହେବା,ଅନ୍ୟର ଖୁସିଦେଖ୍୍‌ ଇର୍ଷା କରିବା,ଅନ୍ୟର ଦୁଃଖ 
ସମୟରେ ବାହାନା କରି ଦୂରେଇଯିବା ଇତ୍ୟାଦି । ଉତ୍ତୟ ପ୍ରକାର ଜନ୍ମଗତ ପ୍ରବୃରି ନେଇ ଏ ସଂସାରର 
ଜନସମାଜ ତାଲିଛି । ଏହି ସଂସାରରେ ଭଇଲୋକ ମାନଙ୍କ ସଂଖ୍ୟା ବେଶୀ ନା ମନ୍ଦଲୋକମାନଙ୍କ 
ସଂଖ୍ୟା ବେଶୀ ଜାଣିବାପାଇଁ ଗବେଷଣା କରିବା ସହଜ ନୁହେଁ,ଏହାର ଆବଶ୍ୟକତା ମଧ୍ଯ ନାହିଁ । 
କାରଣ ଗଣନା ସଂଖ୍ୟାର ଆକଳନ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଥର ଭୁଇହେବ । ଢାରଣ ମାନବ ପ୍ରବୃରି ବି 
ପରିବର୍ଗଶନଶୀଳ । ଆଜିର ଭଇ ଲୋକଟି କାଲି ମନ୍ଦ କର୍ମ କରିପାରେ ଏବଂ ଗତଜାଇି ମନ୍ଦଦାମ 
କରୁଥ୍‌ବା ଛୋକଟି ଆଜି ଭଲକାମ କରିପାରେ । ମଣିଷର କର୍ରବ୍ୟ,ଦାୟିତ୍ଵ ଏବଂ କର୍ମ କ'ଣ ହେବା 
ଉଚିତ, କ'ଣ ନହେବା ଉଚିତ,ଏହାର ନାତି ନିର୍ବାରଣ, ସମାଜର ବୁଦ୍ଦିଜୀବୀମାନେ ବିଚାର ବିମର୍ଷ କରି 
ଲାଗୁ କରିଥାନ୍ତି । ସମୟର ଆବଶ୍ଯକତା ଅନୁସାରେ ବିଜଶିତ ମାନବସମାଜର ସାମୁହିକ ମଙ୍ଗପାଇଁ 
ପୂର୍ବ ନିର୍ବାରିତ ନୀତି ନିୟମରେ ମଧ୍ଯ ପରିବର୍ଭନ କରାଯାଇଥାଏ । ଏହାହେଉଛି ଲୌକିଡ ଜଗତର ଏକ 
ସର୍ବମାନ୍ୟ ଜୀବନଶୈଳୀ । ଉପରୋକ୍ତ ଜୀବନ ଶୈଳୀରେ ତଥାକଥ୍ତ ଇଶ୍ବର ଓ ଧର୍ମର ପ୍ରଭାବ 
ରହୁଥ୍୍‌ବା ଅନୁରବ ହେଉନାହିଁ । ତଥାପି ଧର୍ମ ଆମର ବ୍ୟବହାରିକ ଜୀବନର ଏକ ମହବ୍ବପୂର୍ଣ୍ଣ ମାର୍ଗ । 
ଧର୍ମ କେବଳ ଏକବିକାଶ ତନ୍ତ୍ର ନୁହେଁ ବରଂ ମୋକ୍ଷ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାର, ଏକ ତୀବ୍ରତମ ବାଂଛିତମାର୍ଗ । 
ଆମର ବ୍ୟବହାରିକ ଜୀବନରେ କର୍ଗବ୍ୟ ସମ୍ପାଦନକୁ ହିଁ ଧର୍ମବୋଭି ଏକ ଅବଧାରଣା ସୃଷ୍ଟି କରାଯାଇଛି । 
ଠିକଅଛି, ଏଥରେ ବି କୌଣସି ଆପରି ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ଧର୍ମକୁ ଯେତେବେଳେ ତଥାକଥ୍ତ ଲଶ୍ବର, ଆମା, 
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ପରମାତ୍ମା, ବ୍ରହ୍ମ ପରମବ୍ରହ୍ମ ପୂନର୍ଜତ୍, ସ୍ବର୍ଗ ନର୍କ ଓ ମୋକ୍ଷ ଆଦି ପାରଲୌଜିକ କର୍ମକାଣ୍ଡ ସହିତ 
ଯୋଡି ଦିଆଯାଇଛି,ସେ ତିକିବେଳେ ମନରେ ଅନେକ ଦ୍ରନ୍ଦ୍ର ସୃଷ୍ଟି ହେରଚି । ମନରେ ଅନେକ ପ୍ରଶ୍ନ ମଧ୍ଯ 
ରଠୁଛି। ପ୍ରଶ୍ନ ଗୁଡିକର ମନବୂଝିବା ଭଳି ଭରର ପାଇବାପାଇଁ ତର୍କ ବର୍ଶନର ସାହାଯ୍ୟ ନେବାକୁ ପଡ଼ୁଛି । 

ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ମାର୍ଗରେ ବିଭିନ୍ନ କର୍ମକାଣ୍ଡ ଭରିରହିଛି । ମଣିଷର ଜନ୍ମ,ତା'ପରେ ଶିଶୁର ନାମ 
କରଣ, ଶିଶୁର ଅନ୍ପ୍ରାସନ,ତା'ର ଶିକ୍ଷାରମ୍ଭ ଯୁବକ ବୟସରେ ଦୀକ୍ଷା ଗ୍ରହଣ,ବିବାହ ବନ୍ଧନ,ନୂତନ 
ଗୃହରେ ପ୍ରବେଶ, ମୃତ୍ୟୁ ପରେ ଶବଦାହ ଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ଶୁଵିକ୍ରିୟା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଧାର୍ମିକ କର୍ମକାଣ୍ଡ ଲାଗି 
ରହୁଛି । କର୍ମକାଣ୍ଡର ଲମ୍ବା-ଚୌଡା ବିଧାନ ଭିଡରେ ପୂଢଜା,ପ୍ରାର୍ଥନା,ବୁତ,ଭପବାସ,ଦେବୀ-ଦେବତାକ୍ୁ 
ବହୁମୂଲ୍ୟର ଆଭୂଷଣ ଓ ବସ୍ତରରେ ସଜେଇବା,ତୀର୍ଥ ଯାତ୍ରା କରିବା,ପବିତ୍ର ନଦୀ ଅଥବା ପୂଷ୍ଟରିଣୀରେ 
ବୃଡ଼ ପକେଇବା,ପବିତ୍ର କୁହାଯାଉଥୁ୍‌ବା ଦିନ ବା ତିଥୂମାନଙ୍କରେ ବିଧ୍‌ ପାଳନ ପୂର୍ବକ ଜୀବନ ଯାପନ 
କରିବା, ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧାର୍ମିକ ଅବସରରେ ପୂଜାରୀ ଓ ପୁରୋହିତଙ୍କୁ ଦାନ -ଦକ୍ଷିଣା ଦେବା ଏବଂ 
ପରିଶେଷରେ ଏସବୁ କର୍ମକାଶ୍ଡର ଥିଚିତ୍ୟ ଉପରେ କୌଣସି ପ୍ରଶ୍ନ କିମ୍ବା ସନ୍ଦେହ ନକରିବା 
ହେଉଛି,ଧର୍ମର ବିଶେଷତ୍ଵ । ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର କର୍ମକାଣ୍ଡ କରିସାରି ଯଦି କେହି ପ୍ରଶ୍ନ ପଚାରିଦେବ- 
"ମୋତେ ଏହାର ସୁଫଳ ମିଳିବାର ଗ୍ୟାରେଣ୍ଟି ଅଛିକି ?" ତେବେ "ବାର ବର୍ଷର ତପସ୍ୟା ଶୁଖୁଆ 
ପୋଡ଼ାରେ ଗଲା" ବୋଲି କୁହାଯାଏ । ଅର୍ଥାତ ସମୟ ଓ ଶକ୍ତି ବ୍ୟୟ କରି ଯେତେ ପୂଢା,ପାଠ କରିଥୂଲ, 
ସବୁ ପଣ୍ଡ ହୋଇଗଲା, ପୁଣିଥରେ ମୂଳରୁ ଆରମ୍ଭ କର । 

ଲୌକିକ ଜଗତରେ ଏଭଳି ବିରୋଧାଭାସ ଦେଖା ଯାଏନାହିଁ । ଉଦାହରଣ ଦେଖନ୍ତୁ - 
ଗୋଟିଏ କୃଷକ ତା'ଜମିରୁ ଫସଇ ରପ୍ଟାଦନ କରିବାପାଇଁ, ପ୍ରଥମେ ଜମିରେ ଚାଷ କରିବ, ସେଥୂରେ 
ବିହନ ବୁଣିବ,ସାର ପ୍ରୟୋଗ କରିବ,ଠିକ ସମୟରେ ଜଳସେଚନ କରିବ,କୀଟ ପତଙ୍ଗ ଓ ପଶୁମାନଙ୍କ 
ଠାରୁ ରକ୍ଷା କରିବ । ଏତେ ସବୁ କାମ କରୁଥ୍‌ବା ବେଳେ ତା'ମନରେ ବେଳେ ବେଳେ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠୁଥ୍‌ବ - 
'ମୁଁ ଆଶା କରୁଥୁବା ପରିମାଣର ଫସଇ ପାଇବିତ ?' ତା'ମନର ଏହି ସନ୍ଦେହ ଯୋଗ କ'ଣ ସେ 
ଆଦୌ ଫସଲ ପାଇବନାହିଁ ? ସେ ହୁଏତ ଆଶା କରୁଥୁବା ପରିମାଣରୁ କମ ପାଇପାରେ । କିନ୍ତୁ 
ଆଧ୍ାମ୍ମିକ କର୍ମରେ ସନ୍ଦେହ ଉପୁଜିଲେ, ସବୁକିଛି ଶୂନ୍ୟ ହୋଇଯିବାର କାରଣ କଅଣ ? କାରଣଟି 
ଦିବାଲୋକ ରଚି ଅତି ସ୍୍ଷ୍ଟ -ଏହାହେଉଛି,ଧାର୍ମିକ ବ୍ୟବସାୟିକ ସଙ୍ଗଠନର ଏକ ସୁନିୟୋଜିତ ଭ୍ରାମକ 
ପ୍ରଚାର । ଧର୍ମରୀରୁ ଭକ୍ତମାନେ ଆରମ୍ଭରୁ ପୁଣି ଅରେ ପୃଜା,ପାଠ କରି,ଦାନ,ଦକ୍ଷିଣା ଦେଲେ 
ପୂଜାରୀମାନଙ୍କର ଦୋହରା ଆମଦାନୀ ନିଶ୍ଚିତ ହେବ । 

ଏଲଠି ହେତୃବାଦୀ ପ୍ରଶ୍ଟିଏ ମଧ୍ଯ ମନରେ ଉଠୁଛି- ଯଦି ଭକ୍ତ ତା'ର ଇଷ୍ଟ ଦେବତାକ୍କୁ 
ବିଧ୍ବବିଧାନ ସହ ପୃଢଜା,ଅର୍ଚ୍ନା କରିସାରିଛି, ତେବେ ଇଷ୍ଟଦେବତା ସୁଫଳ ଦେବେ ନାହିଁ ଢାହିଁକି ? 
ଭକ୍ତଙ୍କ ମନରେ ସନ୍ଦେହ ରପୁଜିଦାର କାରଣ ହେଉଛି -ପୂର୍ବରୁ ସେ ଅନେକ ଥର ନିରାଶ ହୋଇଛି । 
ଧାର୍ମିକ କର୍ମକାଣ୍ଡକୁ ବିଧ୍ବବଦ୍ଧ ଭୀବେ ପାଳନ କରିବାପାଇଁ ଯେଉଁ ସମୟ ଓ ଶଭ୍ତି ଆବଶ୍ୟକ,ସେତିକ 
ସମୟ ଓ ଶକ୍ତି ବ୍ୟୟ କରିବାପାଇଁ, ଗୋଟିଏ ଗୃହସ୍ଥ ଧର୍ମୀ ମଣିଷପାଇଁ ସମ୍ଭବକି ? ଲୌକିକ ଜଗତର 
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କର୍ବ୍ୟକୁ ସୁଚାରୁ ରୂପେ ସମ୍ପାଦନ କରିବାପାଇଁ, ମଣିଷ କାର୍ଯ୍ୟ ବ୍ୟସ୍ତ ରହିବାକୁ ବାଧ୍ଯହୁଏ । ସେହି 
ବ୍ୟସ୍ତତା ଭିତରୁ ସମୟ ବାହାର କରି, ଧାର୍ମିକ କର୍ମକାଣ୍ଡ କରି ନପାରିଇେ,ସେ ନିଜକୁ ଅପରାଧୀ 
ମନେକରେ | 

ଯେଉଁମାନେ ସଂସାର ତ୍ୟାଗୀ,ସନ୍ୟାସୀ ବା ସାଧୁ ହୋଇ ମଠରେ ଖାଇ, ଖଟରେ ଶୋଇଛନ୍ତି, 
ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଧାର୍ମିକ ବା ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ କର୍ମକାଣ୍ଡ କରିବାକୁ ଯଥେଷ୍ଟ ସମୟ ମିଳିଥାଏ । କାରଣ 
ସେମାନଙ୍କ ଖାଇବା, ପିଇବା, ପିନିବା,ରହିବା ପାଇଁ ସମସ୍ତ ମୌଳିକ ଆବଶ୍ୟକୀୟ ବସ୍ତୁ କର୍ମବ୍ୟସ୍ତ 
ଲୋକମାନେ ହିଁ ଯୋଗାଇ ଦେଇଥାନ୍ତି । ସେମାନେ ନିଜର ବେଶଭୂଷା ଓ ବାଜ୍‌ ଚାତୁରୀ ହ୍ାରା 
ଭୋକମାନଙ୍କୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥାନ୍ତି । ସେମାନେ ପ୍ରକୃତରେ ଶ୍ରମକ୍ରାତର,କର୍ମରୀରୁ ଏବଂ ଧୂର୍ଭ ପ୍ରକୃତିର 
ଲୋକ । ହଳନା,ପ୍ରବଞ୍ଚନା ଓ ଠକାମୀ ହେଉଛି ସେମାନଙ୍କର ଅସଇ ଧନ୍ଦା । ତନ୍ତ୍ରାମନ୍ତ୍ର,ଦାସ୍ତୁ 
ଶାସ୍ତ୍ର ଜ୍ୟୋତିଷ ବିଦ୍ୟା,ଗୁଣି,ଗାରେଡି ଏବଂ ଚମଜାରୀ ବିଦ୍ୟା ଆଦି ଅବୈଜ୍ଞାନିକ ପାଠ ସାହାଯ୍ୟରେ 
ଜନସାଧାରଣଙ୍କୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥାନ୍ତି । 

ଉପରୋକ୍ତ ସମସ୍ତ ବିଦ୍ୟାକୁ ସତ୍ୟ ପ୍ରମାଣିତ କରି ପୁରସ୍କାର ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ପାଇଁ ବହୁତ ପୂର୍ବରୁ 
ହେଡୁବାଦୀମାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା ଦିଆ ଯାଇଥ୍‌ବା ଆହ୍ବାନକୁ ଆଜି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଦୁନିଆର କୌଣସି 
ସାଧ୍ଡ,ସନ୍ଧ,ବାବା,ତାନ୍ତିକ, କିମବା ଜ୍ୟୋତିଷମାନେ ସ୍ୀକାର କରିନାହାନ୍ତି । ଏଥୂରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହେଉଛି ଯେ 
ସେ ଗୁଡିକ ସବୁ ଭିଭିହୀନ ବିଶ୍ବାସ ଭପରେ ହିଁ ପର୍ଯ୍ୟବସିତ କିନ୍ତୁ ସତ୍ଯ ନୁହେଁ । ତଥାକଥୃତ 
ବାବା,ଧର୍ମଗୁରୁ,ଗୁଣିଆ,ଜ୍ୟୋତିଷ ଆଦିଙ୍କ କଥାରେ ବିଶ୍ବାସ କରି ଯେଉଁ ବ୍ୟଭ୍ତି ନିଜର ଅମୁଲ୍ୟ 
ସମୟ, ନିଜର ଝାଳବୁହା ଧନ ଓ ଇଜ୍ଡତ (ମହିଳା ଭକ୍ତ ହରେଇଥାନ୍ତି, ସେମାନେ କିଛି ନପାଇଲେ ମଧ୍ଯ 
ଅଭିଯୋଗ କରିବାର ଉପାୟ ନାହିଁ । କାରଣ ଅଭିଯୋଗ ନକରିବାର ସମସ୍ତ ସର୍ର ଧର୍ମଗୁରୁମାନେ 
ପୂର୍ବରୁ କହି ସାରିଛନ୍ତି । ଯଥା :' ତୁମର ପୂର୍ବ ଜନ୍ମର ଜର୍ମ ଏବଂ ଭାଗ୍ୟ ଲିଖନ ଅନୁସାରେ ହିଁ ଏହି 
ଢଙଡ୍ମରେ ଫଳ ପାଇବ । ମୁଁ ତ ନିମିର ମାତ୍ର । ତୁମ ମନରେ କେତେ ଭକ୍ତି ଓ ବିଶ୍ଵାସ ଅଛି, ତୁମେ କେତେ 
ନିଷ୍ଠାରେ କର୍ମକାଣ୍ଡ ସମ୍ପାଦନ କରୁଛ, ସେହିଅନୁସାରେ ତୁମେ ବାଂଛିତ ଫଳ ମଧ୍ଯ ପାଇବ ।' ଏହିଭଳି 
ତର୍କଦେଇ ସର୍ଗରଖ୍ ଠକୁଥ୍‌ବା ଲୋକଙ୍କୁ ଆପଣ କେଉଁ ଅଦାଇତରେ ଦୋଷୀ ପ୍ରମାଣିତ କରିପାରିବେ ? 

ଏଇଠି ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠୁଛି-କର୍ରବ୍ୟ ଯଦି ଧର୍ମ ତେବେ ସଢୋଟ ଭାବେ, ଭଚିତ କର୍ରବ୍ୟ ନିର୍ବାହ 
କରୁଥ୍‌ବା ବ୍ୟଲ୍ତି ପୂଜାପାଠ ନକଲେ ଅଧର୍ମ ହେବ କାହିଁକି ? ଦିତୀୟ ପ୍ରଶ୍ର-ଧର୍ମୀୟ କର୍ମକାଣ୍ଡ ଯଦି 
ଅସଲଧର୍ମ ତେବେ ସାଂସାରିକ କର୍ଭବ୍ୟ କରିବା କ'ଣ ଆବଶ୍ୟକ ? ବ୍ୟବହାରିକ ଜଗତରେ ଯେଉଁ 
ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ,ବୁଦଦିବାଦୀ,କର୍ମଠ ଏବଂ ମାନବତାବାଦୀ ବ୍ୟକ୍ତି ଭରମ କର୍ଭବ୍ୟ ଜରି ସମାଜର ମଙ୍ଗଳ 
ସାଧନ କରୁଛଚି,ସେମାନେ କଣ ଧାର୍ମିକ ନୁହରି । 
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ଧର୍ମ,ସତ୍ୟଠାରୁ ଅଲଗା କାହିଁକି ଲାଗେ 


ଦୁନିଆର ସମସ୍ତ ଧର୍ମ କହୁଛତ୍ତି-ଧର୍ମ ହିଁ ସତ୍ୟ । କାରଣ ଧର୍ମ ହେଉଛି ଏକ ଏଶ୍ବରୀୟ ଶକ୍ତି । 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମର ମୂଳ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ହେରଛି,ମନୁଷ୍ୟର ମସ୍ତିଷ୍କ ଏବଂ ଭୌତିକ ପଦାର୍ଥଠାରୁ ଭର୍ବ୍ଧରେ ସ୍ବତନ୍ତ୍ର 
କୌଣସି ଚେତନା କିମ୍ବା ପରମାତ୍ମାର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ରହିଛି । ସେହି ପରମାମତ୍ମାକୁ ମଣିଷ 
ଦେଖୁପାରିବନି,ଶୁଣିପାରିବନି,ଛୁଇଁପାରିବନି କିନୁ ସାଧନା କଲେ ଅନୁଭବ କରିପାରିବ । 

ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସମ୍ପୂର୍ଣ ଅବୈଜ୍ଞାନିକ ଏବଂ ନିରାଧାର କଳ୍ପନା ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଯେହେତୁ ସମସ୍ତ ଧର୍ମ 
ମାନ୍ୟତା ପ୍ରଦାନ କରୁଛତି,ତେଣୁ ସମସ୍ତ ଧର୍ମର ଗୁରୁମାନେ ପ୍ରଚାର କରଚ୍ତି-"ମୂଜତଃ ସବୁ ଧର୍ମ ସମାନ 
ଓ ସତ୍ୟ" । 

ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଓ ମହାତ୍ମା ଗାନ୍ଧୀ ମଧ୍ଯ ଏହି କଥାକୁ ସମର୍ଥନ କରିଛନ୍ତି । ବିବେକାନନ୍ଦ 
ଲୋକମାନଙ୍କ ସନ୍ଦେହ ମୋଚନ କରିବାପାଇଁ କହିଛଚ୍ତିଂ ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମରେ ଯେଉଁ ଭିନ୍ନତା ଦେଖା 
ଯାଭଛି,ତାହା ବିଭିନ୍ନ ଢଙ୍ଗରେ ଥ୍ବା ପୂଢା ପଦ୍ଧତି ଯୋଗୁ 

ଏଇଠି ପ୍ରଶ୍ନ ଭଠୁଛି- ଯଦି ସମସ୍ତ ଧର୍ମର ମୂଳତର୍‌ ଏକ, ତେବେ ପୂଢା ପଦ୍ଧତିରେ ଏତେ 
ବିଷମତା ରହୁଛି କାହିଁକି ? ଗୋଟିଏ ଧର୍ମରେ ଯେଉଁ ପ୍ରକାର କର୍ମକାଣ୍ଡକୁ ପୁଣ୍ୟ ବୋଲି କୁହାଯାଉଛି, 
ଅନ୍ୟଏକ ଧର୍ମରେ ଠିକ ସେହି ପ୍ରକାର କର୍ମକାଣ୍ଡକୁ ପାପ ବୋଲି କୁହାଯାଉଛି କାହିଁକି ? ଏତେ ବିଷମତା 
ଥାଇ, ସର୍ବଧର୍ମ ସମଭାବ ବୋଲି ପ୍ରଚାର କରାଯାଭଥ୍୍‌ବା ଆଧାରହୀନ ଉପଦେଶର ଅର୍ଥ କଅଣ ? 

ହେତୃବାଦୀ ମତରେ “ସର୍ବଧର୍ମ ସମଭାବଂ କେବଜ କଳ୍ପନା ଉପରେ ଆଧାରିତ ଓ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟହୀନ ମନ୍ତବ୍ୟ । ବିଭିନ୍ନ ପୂଜାପଦ୍ଧତି ମଧ୍ୟରେ ସମନ୍ବୟ ରକ୍ଷା କରିବାପାଇଁ, ଏକ ଅର୍ଥହୀନ 
ମନ୍ତବ୍ୟ ବ୍ୟତୀତ, ଅନ୍ୟ କିଛି ଗୂଢତର୍ତ୍‌ ଥୁଲା ଭଳି ମନେ ହେରନାହିଁ! 

ଆମ ଆଗରେ ଏକ ଜଟିଳ ପ୍ରଶ୍ନ ରହିଛି- ଯଦି ଧର୍ମର ମୂଳତର୍ଵ ମାନବ ମସ୍ତିଷ୍ଟରୁ ସ୍ବତନ୍ତ୍ର 
କୌଣସି ଚେତନା ବା ପରମାମ୍ବାର କାଳ୍ପନିକ ଅସ୍ତିତ୍ବକୁ ବିଶ୍ଵାସ କରିବା,ତେବେ ଧାର୍ମିକ ସ୍ବତନ୍ତ୍ରତା ଓ 
ଧର୍ମନିରପେକ୍ଷ ସମାଜର ଅବଧାରଣା କ'ଣ ହେବା ଭଚିତ ? 

ଏଇଠି ଏହି ପ୍ରଶ୍ନ ସତ୍ୟ ଓ ଧର୍ମ ମଧ୍ଯରେ ସଂଘର୍ଷ ସୃଷ୍ଟି କରୁଛି । ଅର୍ଥାତ ମଣିଷ ସମାଜ ସତ୍ୟ 
ଓ ଧର୍ମ ମଧ୍ଯରୁ କାହାର ରକ୍ଷା କରିବ ? ନିଶ୍ଚିତ ଭାବେ ଏକ ସାଙ୍ଗରେ ଦୁହିଙ୍କ ରକ୍ଷା କରିବା ସମ୍ଭବନୁ ହେଁ 
! କାରଣ ଚେତନା ଓ ବିଚାର ମାନବ ମସ୍ତିଷ୍ଟରୁ ଜାତ ହୋଇଥାଏ । ତେଣୁ ତାହା ମାନବ ମସ୍ତିଷ୍ଠ ଦ୍ବାରା 
ଏହି ଭୌତିକ ଜଗତର ହିଁ ପ୍ରତିବିମ୍ବ । ତା'ବ୍ୟତୀତ ମାନବ ଚେତନାରେ ଆସୁଥ୍ଵବା ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରତିବିମ୍ବ 
ସତ୍ୟ ହୋଇ ନପାରେ । ସେଥୂରୁ କିଛି ଅସତ୍ୟ ବି ହୋଇପାରେ । ଯେଉଁ ଗୁଡିକ ଭୌତିକ ଜଗତର 
ଯଥାର୍ଥତା ସହିତ ଖାପ ଖାଉଛି,ସେଗୁଡିକ 'ସତ୍ୟଂ ଏବଂ ଯେଉଁ ଗୁଡିକ ଯଥାର୍ଥତା ସହିତ ମେଳ ଖାଉନି 
'ଅସତ୍ୟ' । ମାନବ ମସ୍ତିଷ୍କର ସମସ୍ତ ଧାର୍ମିକ ପ୍ରତିବିମ୍ବ ଯେହେତୁ ଭୌତିକ ଜଗତର ଯଥାର୍ଥତା ସହିତ 
ମେଳ ଖାଉନାହିଁ, ତେଣୁ ସେଗୁଡିକ ଆମେ ଅସତ୍ୟ ବୋଲି କହି ପରିବା । 
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ଧାର୍ମିକ ଲୋକମାନେ ଧର୍ମର ଯଥାର୍ଥତା ସମ୍ପର୍କରେ ଠିକ ଭାବେ ଜାଣିବାକୁ ତାହୁଁ ନାହାନ୍ତି କିମ୍ବା 
ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ପରୀକ୍ଷା କରି ଜାଣିବାକୁ ଅନୁମତି ଦେଭନାହାତ୍ରି । ସେମାନଙ୍କ ମତ ହେଉଛି- ଧର୍ମ 
ଯୁଷ୍ଚି,ତର୍କ ଓ ପରୀକ୍ଷଣର ଭର୍୍ଧରେ ଅବସ୍ଥିତ । ଏଇଠି ପ୍ରଶ୍ନ ଭଠୁଛି- ଧର୍ମ ଯଦି ସତ୍ୟ ତେବେ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଧର୍ମ ପରୀକ୍ଷଣକୁ ଭୟ କରେ କାହିଁକି ? ଧର୍ମକୁ ନେଇ ସାମାନ୍ୟତମ ତର୍କ ଉଠିଲେ, ଧାର୍ମିକ ଲୋକମାନେ 
ମହୁମାଛି ଭଳି ଭଣ ରଣ ହୋଇ ଆକ୍ରମଣ କରୁଛତି କାହିଁକି ? ଆମର ଧାର୍ମିକ ଭାବନାକୁ ଆଘାତ 
କରୁଛ କହି, ଆକ୍ରାମକ ରୂପ ଧାରଣ କରତ୍ତି କାହିଁକି ? 

ଏହାର ବିପରୀତ ତର୍କ ବିତର୍କ ଡ଼ାରା ଭୌତିକ ଜଗତର ସତ୍ୟକୁ ମାନୁଥ୍‌ବା ମାନବକୁ କୌଣସି 
ଆଘାତ ଲାଗେନାହିଁ । କୌଣସି ବୈଜ୍ଞାନିକ ତାଙ୍କୁ ସମାଲୋଚନା କରୁଥ୍‌ବା କିମ୍ବା ସେ ଭଉ୍ତାବନ 
କରିଥବା ତଥ୍ୟକୁ ନେଇ ତର୍କ କରୁଥ୍‌ବା ମାନବ ତାଙ୍କର ଭାବନାକୁ ଆଘାତ କରୁଛି ବୋଲି ଚିଳ଼୍ାର 
କରଚ୍ତିନାହିଁ ବରଂ ତର୍କ ବିତର୍କ ଦାରା ବୈଜ୍ଞାନିକ ଗବେଷଣାରେ ରହିଥ୍୍‌ବା ତୃଟି ସୁଧାରିବାକୁ ସେ ଚେଷ୍ଟା 
କରତ୍ତି । ବୈଜ୍ଞାନିକ ଗ୍ୟାଇିଲିଓଙ୍କ ଦ୍ବାରା ଆବିଷ୍କୃତ ତଥ୍ୟ "ପୃଥ୍ଵୀ ଗୋଲ ଏବଂ ସୂର୍ଯ୍ୟ ତାରି ପାଖରେ 
ଘୁରୁଛି" ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ରାବେ ଏକ ବୈଜ୍ଞାନିକ ସତ୍ୟ ଥୁଲା । ଏହି ଚଥ୍ୟ ତାଙ୍କର କାଳ୍ପନିକ ବିଶ୍ବାସ ଭପରେ 
ଆଧାରିତ ସତ୍ୟ ନଥୂଲା । ସେତେବେଳେ ତାଙ୍କର ଏହି ତଥ୍ୟକୁ କେହି ବିଶ୍ବାସ କରୁ ବା ନକରୁ ସତ୍ୟ ହିଁ 
ଅୂଭା । ଏହାର ବିପରୀତ ଇନ୍ଦ୍ର ଦେବତା ହେଉଛନ୍ତି ଜଳ ଦେବତା । ସେ ଇଛାଜଲେ ବର୍ଷା ହେବ, ଇଚ୍ଛା 
ନଜଲ୍େ ବର୍ଷା ହେବନି । ଏହା ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ରାବେ କାଳ୍ପନିକ,ଅବୈଜାନିକ ଓ ଅସତ୍ୟ ବିଶ୍ବାସ । 

ଯେଉଁ ବିଶ୍ବାସ ଯୁ୍ତି ବା ତର୍କ କରି ପରୀକ୍ଷା କରିବାକୁ ଭୟ କରେ, ତାକୁ ହିଁ ଅନ୍ଧବିଶ୍ବାସ ବୋଲି 
ଜୁହାଯାଏ । ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ ଆଧାରରେ ଯେଉଁ କର୍ମ କରାଯାଏ,ସେଥୂ୍‌ରେ ସଫଳ ହେବାର ସମ୍ଭାବନା 
ଆଦୌ ନଥାଏ କିମ୍ବା କାକତାଜୀୟ ନ୍ୟାୟରେ ବହୁତ କମ ଥାଏ । 

ଶୋଷଜ ବର୍ଗଙ୍କ ସହିତ ସନ୍ତ ମହାତ୍ମାମାନେ ମଧ୍ୟ ଭପଦେଶ ଦିଅନ୍ତି ଯେ ସମସ୍ତେ 
ଭୌଡିକବାଦରୁ ଦୂରେଇ ରହି ଅଧ୍ଯାତ୍ମବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତୁ । ସେମାନେ ଭୌତିକବାଦୀ ଦର୍ଶନକୁ 
ଭୋଗବାଦୀ ଦର୍ଶନ ରୂପେ ପ୍ରତାର କରନ୍ତି । ଏହାର ବିପରୀତ ସେହିମାନେ ହିଁ ବେଶୀ ଭୋଗ 
ବିଜାସରେ ବୁଡି ରହୁଛନ୍ତି । 

ମାର୍ମଏଫ ଲ୍ମ,ଲେନିନ,ଷ୍ଟାଲିନ,ମାଓସେତୁଟ,ଡ଼ଃ ଆମ୍ବେଦବର ଓ ଭଗତ ସିଂହ ଆଦି ସମସ୍ତେ 
ଭୌତିକ ବାଦର ସମର୍ଥକ ଥୂଲେ । କିନ୍ତୁ ସେମାନେ ନିଜ ଜୀବନ କାଳ ମଧ୍ଯରେ ଅତ୍ୟନ୍ତ କଠୋର 
ସଂଘର୍ଷ କରିଥ୍‌ଲେ । ସେମାନେ ଅଭାବ,ଅନାଟନ ଭିତରେ ଜୀବନ ଅତିବାହିତ କରିଥ୍‌ଲେ । 
ମାନବବାଦର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ପାଇଁ ସେମାନଙ୍କ ତ୍ୟାଗ ଓ ସମର୍ପଣଭାବ ଦେଖ୍ଵଲେ, କୌଣସି ଶତୃ ମଧ୍ଯ 
ସେମାନଙ୍କୁ ଭୋଗବାଦୀ ବୋଲି ଦୋଷାରୋପ କରି ପାରିବନି । ଏହାର ବିପରୀତ ଅଧ୍ଯାମ୍ବବାଦର 
ସାଇନ ବୋର୍ଡ ଇଗେଲ ଆଜି ଆମ ଦେଶରେ ଛତୁ ଫୁଟିବା ଭଳି ହଜାର ହଜାର ସଂଖ୍ୟାରେ, ଧାର୍ମିକ 
ମଠ ଓ ଆଶ୍ରମ ଖୋଲିବାରେ ଲାଗିଛି । ଯେଉଁଠି ଭୌତିକବାଦକୁ ମିଛ ଓ ମାୟା କହି ତ୍ୟାଗ କରିବାକୁ 
ରାତିଦିନ ପ୍ରତାର କରାଯାଭଛି,ସେଇଠି ନିଜେ ସେମାନେ ଭୋଗବାଦରେ ବୁଢି ରହୁଛନ୍ତି । 
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ଆଜି ସମସ୍ତ ଧାର୍ମିକ ସଂସ୍ଥା ବିଜ୍ଞାନ ଦ୍ବାରା ଉଭତ୍ତାବନ କରାଯାଇଥ୍୍‌ବା ବୈଦ୍ୟୁତିକ ଉପକରଣ 
ବ୍ୟବହାର ନକଲେ କାମ ଚଳ୍ୁନାହିଁ । ଧର୍ମ ଗୁରୁମାନଙ୍କର ପ୍ରବଚନ ପ୍ରଚାର ପାଇଁ ବୈଦ୍ୟୁତିକ ଗଣମାଧ୍ୟମ 
ଓ ମାଇକର ଆବଶ୍ୟକତାକୁ କେହି ଅସ୍ବୀକାର କରୁନାହାନ୍ତି । ଯୋଗ ସାଧନା ଦ୍ବାରା ତଥାକଥୃତ ସ୍ବର୍ଗରେ 
ବାସ କରୁଥୁବା ଦେବୀ ଦେବତାଙ୍କ ସହିତ ବାର୍ଗାଳାପ ସମ୍ଭବ ବୋଲି ଦାବି କରୁଥ୍‌ବା ବାବାମାନେ, 
ପୃଥ୍‌ବୀର ଲୋକମାନଙ୍କ ସହ ବାର୍ରାଳାପ ପାଇଁ, ମୋବାଇଲ ଫୋନ ବ୍ୟବହାର କରୁଛନ୍ତି । ତଥାପି 
ସେମାନେ ନିରଜ ଭାବେ ବିଜ୍ଞାନ ଓ ରୌତିକବାଦକୁ ତୁଢ୍ଛ ଓ ଅନାଵଶ୍ୟକ କହି ନିନ୍ଦା କରୁଛରି । ଅର୍ଥାତ 
ଧର୍ମ ସାଧାରଣ ଜନତାଙ୍କୁ ସତ୍ୟ ଠାରୁ ଅଲଗା କରି ଦେବାକୁ ଚାହୁଁଛି । ବର୍ରମାନ ଶାସକ ବର୍ଗ ମଧ 
ଧାର୍ମିକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତା ବାହାନାରେ ସତ୍ୟର କଣ୍ଠରୋଧ କରିବାକୁ ସମସ୍ତ ଚେଷ୍ଟା କରୁଛି । ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ 
ଧର୍ମ ନିରପେକ୍ଷତାର ଅର୍ଥ ସମସ୍ତ ବ୍ରାଣ୍ଡର ଅଫିମଜୁ ଖାଇବା ପାଇଁ ସମାନ ଭାବେ ଉତ୍ସାହିତ କରିବା । 

'ତର୍ଚ ଦର୍ଶନ' ହେଉଛି ପ୍ରତ୍ୟେକ ତଥ୍ୟକୁ ପରୀକ୍ଷା ନିରୀକ୍ଷା କରି ଅସଲ ସତ୍ୟକୁ ପ୍ରମାଣିତ 
କରିବା ପାଇଁ ଏକ କଷଟି ପଥର । ଧର୍ମ ତର୍କଦର୍ଶନକୁ ନିଷିଦ୍ଧ ଘୋଷଣା କରୁଛି କାହିଁକି ? ସତ୍ୟ 
ତର୍କଦର୍ଶନକୁ ସର୍ବଦା ସ୍ବାଗତ କରିଥାଏ । ଏଇଥୂରୁ ମନରେ ସନ୍ଦେହ ହେଉଛି ଯେ ଧର୍ମ ଓ ସତ୍ୟ ଦୂହେଁ 
ଅଲଗା ଅଲଗା ତଥ୍ୟ | ଗୋଟିଏ କାଳ୍ପନିକ ଅନ୍ୟଟି ଯଥାର୍ଥ ! 
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ଧର୍ମାଳୟରେ ନିଶା ସେବନ ଉଚିତକି ? 


ଆଦିମ କାଳରୁ ମଣିଷ ସମାଜରେ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ନିଶା ସେବନ ତାଲି ଆସିଛି । ନିଶା ଦ୍ରବ୍ୟ 
ମଣିଷ ଶରୀର ପାଇଁ ହାନିକାରକ ତତ୍ଵ ହୋଇଥ୍ବବାରୁ, ଏହାକୁ ସାମାଜିକ ସ୍ତରରେ ନିବାରଣ କିମ୍ବା 
ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ ମଧ୍ଯ ଭାଗିରହିଛି । ନିଶାସଭ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ ସମାଳ ଯଥୋଚିତ ସମ୍ମାନ 
ଦେଇନଥାଏ । ନିଶାଦ୍ରବ୍ୟର ଅପକାରିତା ସମ୍ପର୍କରେ ଡାଭ୍ତର, ଶିକ୍ଷକ,ଗୁରୁଜନ ଓ ବିଭିନ୍ନ ସ୍ବୟଂସେବକ 
ସଂସ୍ଥା ଲୋଜମାନକୁ ସଚେତନ କରୁଛନ୍ତି । ନିଶା ସେବନ କରି ଘରେ ବା ବାହାରେ ବିଶ୍ୂଙ୍ଗଳା ସୃଷ୍ଟି 
କରୁଥ୍ଵବା ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ବିରୋଧରେ, ପୋଲିସ ଆଇନଗଡ ପଦକ୍ଷେପ ନେତ୍ତଛନ୍ତି । ଏହିସବୁ ପ୍ରତିବନ୍ଧ 
ଯୋଗ, ନିଶା ସେବନ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ବନ୍ଦ ନହେଲେ ମଧ୍ଯ ନିୟଂତ୍ରଣ ଭିତରେ ରହୁଛି । 

ଏହାର ବିପରୀତ ଆମେ ଦେଖୁନ, ସମାଜ ଦ୍ବାରା ସ୍ବୀକୃତ ଧାର୍ମିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା, ନିଶା ସେବନକୁ 
ନିବାରଣ କରିବା ପରିବର୍ରଗେ,ଖୋଲା ଖୋଲି ରାବେ ଉତ୍ସାହିତ କରୁଛି । ଅଧ୍ବକାଂଶ ଧର୍ମସ୍ଥଳ,ଯେଉଁଠି 
ସ୍ବୟଂ ଦେବୀ-ଦେବତା ବାସ କରୁଛନ୍ତି ବୋଲି ସମସ୍ତଙ୍କର ବିଶ୍ବାସ,ସେଇଠି ମଣିଷକୁ ଶାରୀରିକ ଓ 
ମାନସିକ ଭାବେ ପଙ୍ଗୁ କରିଦେବାଭଳି ନିଶାଦ୍ରବ୍ୟର ପ୍ରଚଳନ କାହିଁକି ତାଲିଆସିଛି ? 

ଏହାର ତର୍କ ସଂଗତ ଉତ୍ତର କାହାରି ପାଖରେ ନାହିଁ । ମଠ,ମନ୍ଦିର ଓ ଆଶ୍ରମମାନଙ୍କରେ 
ସଂସାର ତ୍ୟାଗୀ ତଥାକଥୃତ ଧର୍ମଗୁରୁ, ସାଧୃ,ସନ୍ୟାସୀ ଓ ପୂଜକମାନେ ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ପ୍ରବଚନ ଦେବାରେ ତ 
ଧୁରନ୍ଧର କିନ୍ତୁ ବ୍ୟାବହାରିକ ଜୀବନରେ, ନିଶାସେବନକୁ ପାପ ବା ଅନୈତିକ ବୋଲି ଭାବନ୍ତି ନାହିଁ 
ଆଗରୁ ଭାଙ୍ଗ,ଗଞ୍ଜେଇ,ମୋଦକ, ଅଫିମ, ବିଡି ଓ ସିଗାରେଟ ଆଦି ନିଶାଦୁବ୍ୟରେ ସେମାନଙ୍କ କାମ ଚଳି 
ଯାଉଥୃଲା । ବର୍ଗମାନ ଯୁଗରେ ଦେଶୀ-ବିଦେଶୀ ମଦ,ଚତରସ, ବ୍ରାଉନ ସୁଗାର, ହିରୋଇନ ଆଦି ଆଧୁନିକ 
ଧରଣର ଡ୍ରଗସ ମଧ୍ଯ ବହୁଳ ଭାବେ ବ୍ୟବହାର କରୁଛନ୍ତି । ପୋଲସ କିମ୍ବା ଅବଢାରୀ ବିଭାଗ, ଧର୍ମସ୍ଥଳ 
ମାନଙ୍କରେ ପଶି, ସେମାନକୁ ବ୍ୟ୍ତିଗତ ଭାବେ ଦୋଷାରୋପ କରି, ଧରି ଆଣିବା ପାଇଁ, ପ୍ରଶାସନ 
ପକ୍ଷରୁ ଅନୁମତି ପାଆନ୍ତିନାହିଁ । ଯଦି କେଉଁଠି ଡ୍ରଗସ ବ୍ୟବସାୟ ଚାଲୁଥ୍‌ବା ଖବର ମିଳେ,ତେବେ 
ପ୍ରଶାସନ ବାଧ୍ଯ ହୋଇ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ କରିଥାଏ । ଦୋଷୀଙ୍କୁ ଦଣ୍ଡ ମଧ୍ଯ ମିଳିଥାଏ । 
ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠୁଛି -ସାଧୁ ସନ୍ୟାସୀମାନେ ନିଶା ସେବନ କରଚ୍ତି କାହିଁକି ? 
ଏହାର ଭରର ସମ୍ପର୍କରେ କୁହାଯାଏ - 
1.ସେମାନେ ଆଧାମ୍ମିକ ଯୋଗ ସାଧନା କରିବାବେଳେ, ଏକାଗ୍ରତା ରକ୍ଷା କରିବାପାଇଁ ନିଶା ସେବନ 
ଆବଶ୍ୟକ । 
2.ସେମାନେ ନିଜ ଶରୀରକୁ ଶୀତ ଓ ତାପରୁ ରକ୍ଷା କରିବାପାଇଁ ବହୁତ କମ ବସ୍ତ୍ର ବ୍ୟବହାର 
କରିଥାନ୍ତି,ତେଣୁ ନିଶାସେବନ କରି ବାହ୍ୟ ଶୀତ ଓ ଡାପରୁ ନିଜକୁ ରକ୍ଷାକରଚ୍ତି | 
3. ପୌରାଣିକ କାଳରୁ ଚଳିଆସୁଥ୍‌ବା ଧାର୍ମିକପରଞ୍ପରାକୁ ପାଳନକରିବାପାଇଁ ନିଶାସେବନ ଆବଶ୍ୟକ । 
ପ୍ରଥମ ଦୁଇଟି କାରଣ ସମ୍ପୂର୍ଣ ଅବୈଜ୍ଞାନିକ ତଥ୍ୟ ଉପରେ ଆଧାରିତ ଏକବାହାନା । ତୃତୀୟ କାରଣଟିକୁ 
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କେହି ଅସ୍ବୀକାର କରିପାରିବେନି । କାରଣ ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ରମାନଙ୍କରେ ଭଲ୍ଲେଖଅଛି-ଦେବତା,ରଷି,ମୁନିମାନେ 
ମଧ୍ଯ ସୁରା ନାମକ ମଦ୍ୟପାନ କରୁଥ୍ବଲେ । ଦେବତାମାନଙ୍କ ରାଜା 'ଇନ୍ଦ୍ରୀ ସୁରାପାନ କରିବା ଏବଂ 
ଗୋମାଂସ ଭକ୍ଷଣ କରିବାରେ ସବୁଠାରୁ ଆଗରେ ଥୃଲେ । ସେହିଭଳି ଶିବ ମନ୍ଦିର ଓ ତ୍ରିନାଥ ମେଳାରେ 
ଗଞ୍ଜେଇ ରୋଗ ଏକ ସାଧାରଣ କଥା । ଆମଦେଶର ଭଚ୍ଚୟିନୀ ସହରରେ ଥବା 'କାଳ ଭୈରବୀ' 
ଏବଂ ରରର ପ୍ରଦେଶର ସୀତାପୁର ଠାରେ ଥୂବା 'ଖବିସବାବା' ମନ୍ଦିରରେ ମଦ ହିଁ ଭୋଗ ଲାଗେ । 
ଶେଷର ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନରେ 'ଧୂମାବତୀ' ଠାକୁରାଣୀଙ୍କ ମନ୍ଦିର ମାନଙ୍କରେ ତାନ୍ତିକମାନେ ଭାଙ୍ଗ,ସିଗାରେଟ 
ଓ ମଦ ଭୋଗ ଲଗେଲ ପୂଜା କରନ୍ତି । ଭକ୍ତ ମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ସେଗୁଡିକ ପ୍ରସାଦ ରୂପେ ବଣ୍ଟନ କରାଯାଏ | 

ଦେଶର ଅଧ୍ଵକାଂଶ ଦେବୀ ଦେବତାଙ୍କ ଅସ୍ଥାୟୀ ମୂର୍ଭିକୁ ବିସର୍୍ଚନ ସମୟରେ ଯୁବକମାନେ 
ନିଶା ସେବନ କରି ତତନ୍ମତତ ହୋଇ ରାସ୍ତାରେ ନାଚିବା ଏକ ଧାର୍ମିକ ପରମ୍ପରା ହୋଇଗଲାଣି । ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ବର୍ଷ ମୂର୍ଗି ଭସାଣି ସମୟରେ ନିଶାଗ୍ରସ୍ତ ଜିଛି ବ୍ୟକ୍ତି ପାଣିରେ ବୁଢି ପ୍ରାଣ ହରାଉଥ୍‌ବା ଖବର ପ୍ରକାଶ 
ପାଉଛି । ଶ୍ରାବଣମାସରେ ଶିବ ଭଚ୍ପମାନେ ପ୍ରଚୁର ନିଶା ସେବନ କରି, ରାସ୍ତାଘାଟରେ ଯେଉଁ 
ଅଶୋଇନୀୟ କାଣ୍ଡ କରିଥାତ୍ି,ସେକଥା ସଭିଏଁ ଜାଣନ୍ତି । 

ମଜାକଥା ହେଉଛି ଯେ ଧର୍ମ ଉପରେ ଆସ୍ଥା ରଖୁଥ୍ବବା ଲୋକମାନେ, ସାର୍ବିକ ଖାଦ୍ଯ 
(ନିରାମିଷ ଭୋଜନ) ଖାଇ ବୃତ ଓ ପୃଢା ପାଠ କରତ୍ତି କିନ୍ତୁ ନିଶା ସେବନକୁ ସେମାନେ ପାପ ବୋଲି 
ଭାବର୍ତି ନାହିଁ । ବିଡମ୍ବନା ହେଭଛି ଯେ ସାମାଜିକ ସ୍ତରରେ ନିଶା ସେବନକୁ, ଅନୈତିକ କର୍ମ ଏବଂ 
ଶରୀର ବିଜ୍ଞାନ ଅନୁସାରେ,ନିଶା ସେବନ ହାନି କାରକ ବୋଭି ସମସ୍ତେ ମାନୁଥ୍ୂଲେ ମଧ୍ୟ ଧାର୍ମିକ 
ସ୍ତରରେ,ଏହାକୁ ସେବନ କରିବା ଅନୈତିକ ବା ହାନିକାରକ ବୋଲି କେହି ମାନିବାକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ନହି । 
ସାମାଜିକ ସଂସ୍କାର ପାଇଁ, ଧାର୍ମିକ କୁସଂସ୍କାରଜୁ ବର୍ଜନ କରିବା ଆଜି ପାଇଁ ଅତି ଆବଶ୍ୟକ । ସୁଧୀ 
ପାଠକେ କୁହନ୍ତୁ- ଧର୍ମ ଳରେ ନିଶା ସେବନ କ'ଣ ନ୍ୟାୟ ସଂଗତ ? 
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ଅଧାମ୍ମବାଦ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମଣିଷ 


ଆଦିମ କାଳରୁ ମଣିଷ ସମାଜରେ ଦୂଇ ପ୍ରକାର ମଣିଷ ବାସ କରୁଛତ୍ତି । ଗୋଟିଏ ହେଲା 
ସାଧାରଣ ମଣିଷ,ଅନ୍ୟଟି ଅସାଧାରଣ ମଣିଷ । ସାଧାରଣ ଶ୍ରେଣୀର, ମଣିଷ ନିଜ ଜୀବନ ଧାରଣ 
କରିବାପାଇଁ କେବଳ ପେଟ ଭତରିବାଭଳି ଆହାର, ମୁଣ୍ଡ ଗୁଞ୍ଜିବା ରଳି ବାସସ୍ଥାନ, ସ୍ଥାନ-କାଳ ପାତ୍ର 
ନିର୍ବିଶେଷରେ ନିଦ୍ରା ଏବଂ ମୈଥୁନ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ଆଶାରେ କର୍ମ କରିଥାଏ । ଅସାଧାରଣ ଶ୍ରେଣୀର 
ମଣିଷ କିନ୍ତୁ ଭଇ ଆହାର, ଆରାମଦାୟକ ବାସଗୃହ, ଚିନ୍ତା ଓ ରୟଶୂନ୍ୟ ନିଦ୍ରା ଏବଂ ତୃପ୍ତିଦାୟକ ମୈଥୁନ 
ସମ୍ପାଦନ ଆଶାରେ, ବିଭିନ୍ନ ଭନ୍ନତ ଧରଣର ଉପାୟ ଚିନ୍ତା କରିଥାଏ । ସାଧାରଣ ମଣିଷ ଅଳ୍ପକରେ ତୃପ୍ତ 
ନହେଲେ ମଧ୍ଯ କେବଳ ବଞ୍ପିରହିବାର ଲୋଭରେ ଦିନ କାଟିଥାଏ । ଅସାଧାରଣ ମଣିଷ ଅଧୃବକରୁ ଅଧକ 
ସୁଖ, ଵଶିଶ୍ବର୍ଯ୍ୟ ଓ ଆରାମ ପାଇବାକୁ ଶାରୀରିକ ଏବଂ ମାନସିକ ସ୍ତରରେ ସଂଘର୍ଷ କରିଥାଏ । 

ଆଦିମ କାଳରେ ଯେତେବେଳେ ବିଜ୍ଞାନର ବିକାଶ ହୋଇ ନଥ ଲା,ସେତେବେଳେ ସମସ୍ତ 
ସୁଖ,ଏଶ୍ବର୍ଯ୍ୟ ଓ ଆରାମ ପାଇବାପାଇଁ କାଳ୍ପନିକ ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ସମସ୍ତେ ପୂଜା ଓ ପ୍ରାର୍ଥନା କରୁଥୂଲେ । 
ଇଶ୍ବର ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହେଇେ ପ୍ରାକୃତିକ ବିପର୍ଯ୍ୟୟ ଘଟିବ ନାହିଁ,ରୋଗ ବୈରାଗ ହେବ ନାହିଁ,ଆକଡ୍ପିକ 
ଦୁର୍ଘଟଣା ଘଟିବ ନାହିଁ କିମ୍ବା ଅକାଜ ମୃତ୍ୟୁ ହେବନାହିଁ ବୋଲି ସମସ୍ତେ ବିଶ୍ବାସ କରୁଥୂଲେ । 

ସେହିକାଳର ଅନେକ ଅସାଧାରଣ ବା ବୁଵିଆ ମଣିଷ ତଥାକଥୃତ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଉପରେ ବେଶୀ 
ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇ ଗବେଷଣା କରୁଥୂଲେ, ପରିଣାମ ସ୍ବରୂପ ଶହ ଶହ ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ର ପ୍ରଣୟନ ହୋଇଗଲା । 
ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ଧର୍ମୀୟ କର୍ମଜାଣ୍ଡ ଯଥା:ଯୋଗସାଧନା, ତପସ୍ୟା,ବୁତ,ଭପବାସ,ପୃଢା,ପ୍ରାର୍ଥନା ଆଦି ସୃଷ୍ଟି 
ହେଲା । ଯିଏ ଯେତେ ପାରିଲେ ଧର୍ମୀୟ କର୍ମକାଣ୍ଡରେ ନିଜର ମୂଲ୍ୟବାନ ସମୟ,ଶକ୍ତି ଏବଂ ଧନ 
ବିନିଯୋଗ କଲେ । ବୁଦ୍ଧିଆ ବା ଅସାଧାରଣ ମଣିଷ ରୂପେ ରଷି,ମୁନି,ଓ ଧର୍ମଗୁରୁଙ୍କ ଆଚରଣ ଦେଖ୍‌ 
ଏବଂ ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରବଚନକୁ ସତ୍ୟ ମାନି ସାଧାରଣ ବୁଦ୍ଧିର ମଣିଷମାନେ, କିଛି ନଜାଣି, ନବୁଝି ମଧ୍ଯ 
ଅନ୍ଧାନୁସରଣ କଲେ । କାଳ୍ପନିକ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସଭାକୁ କୌଣସି ପ୍ରକାରେ ଅନ୍ଲଭବ କରିପାରୁନଥୂବା ମଣିଷ 
ମନରୁ, ସନ୍ଦେହ ଦୂରକରି, କେବଳ ବିଶ୍ବାସକୁ ସୁଦୃଢ଼ କରିବାପାଇଁ କୁହାଗଲା -'ବିଶ୍ବାସେ ମିଳଇ 
ହରି,ତର୍କେ ବହୁଦୂର ।'ଏହି ଆପ୍ତ ବଚନଟି ଏତେ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ଯେ ଆଦିମ କାଳରୁ ଆଜି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ, 
ଅଧଵକାଂଶ ବହୁ ଉଚ୍ଚଶିକ୍ଷିତ, ବିଡ଼ାନ ଓ ଦାର୍ଶନିକ ବୋଇାଭଥ୍‌ବା ବ୍ୟକ୍ତି ବିନା ତଙ୍କରେ କେବଳ ବିଶ୍ଵାସ 
କରିତାଲିଛନ୍ତି । 

ଏଇଠି ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠୁ ଛି-ହରି ଯଦି ସତ୍ୟ,ତର୍କ ବା ସନ୍ଦେହ ଚଲେ ଦୂରେଇଯିବେ କାହିଁକି ? ସେ 
ଯଦି ବିଶ୍ବ ନିର୍ମାତା, ତାଙ୍କ ଦ୍ବାଗା ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥ୍‌ବା ସର୍ଯ୍ୟ,ତାରା, ଚନ୍ଦ୍ର ସମୁଦ୍ର, ପାହାଡ଼,ଓ ପୃଥ୍ବୀକୁ କେହି 
ତର୍କ କଲେ କ'ଣ ସେଗୁଡିକ ଭଭାନ ହୋଇଯିବ ? ହରି ବା ଲଶ୍ବର କେବଳ ତାଙ୍କୁ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥ୍‌ବା 
ମଣିଷ ମାନଙ୍କର ଭଲ,ମନ୍ଦ ଲାଭ ଓ କ୍ଷତି ପାଇଁ କାହିଁକି ଦାୟୀ ରହୁଛି? ସେ କ'ଣ ଏତେ ସ୍ବାର୍ଥପର ? 
ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀଙ୍କ ପାଇଁ କାହିଁକି ନାହିଁ ? କୁହାଯାଏ -ଭଶ୍ବର ସବୁ କିଛି ନିଜେ ହିଁ କରଚ୍ତି । 
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"କରି କରାଇଥାଏ ମୁହିଁ,ମୋ ବିନୁ ଅନ୍ୟ ଗତି ନାହିଁ” ତେବେ ଏଭଳି ବିରୋଧାଭାସ କାହିଁକି ? 

ପୃଥ୍ନବୀରେ ଅନେକ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଅଧ୍ୟାତ୍ମବାଦକୁ ତ୍ୟାଗକରି,ବିଜ୍ଞାନ ଉପରେ 
ଗବେଷଣା କରି ସମାଜପାଇଁ ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ଭୌତିକ ସାଧନ ଭଉଭାବନ କରିପାରିଛନ୍ତି । ଯଦି ଜଣେ 
ପ୍ରତିଭାଶାଳୀ ବ୍ୟକ୍ତି ଇଶ୍ବରକୁ ପୂଜା ଓ ପ୍ରାର୍ଥନା ନକରି ମଧ୍ୟ ସଫଳ ହୋଇ ପାରୁଛି,ତେବେ ଇଶ୍ବର କୃପା 
ପ୍ରାପ୍ତିପାଇଁ ଏତେ କୁଛ ସାଧନାର ଆବଶ୍ୟକତା କଅଣ ? 

ବିଜ୍ଞାନର ବିକାଶକୁ ବିରୋଧ କରୁଥ୍୍‌ବା ଏବଂ ପରୋକ୍ଷ ଭାବେ ବିଜ୍ଞାନ ଦ୍ବାରା ଉତ୍ତାବନ 
ହୋଇଥବା ଭୌତିକ ବସ୍ତୁ ଯଥା: ବିଜୁଳି,ଲାଭଡ଼ ସିକର,କାର,ଭଡ଼ାଜାହାଜ,ଶୀତତାପ ନିୟନ୍ତ୍ରିତ 
ବାସଭବନ, ବୈଦ୍ୟୁତିକ ଗଣମାଧ୍ୟମ,ମୋବାଇ ଫୋନ, ଲଣ୍ଟରନେଟ, କମ୍ପ୍ୟୁଟର ଇତ୍ୟାଦିକୁ ବିନା ହିଧାରେ 
ବ୍ୟବହାର କରୁଥ୍ବବା ସମସ୍ତ ଗଣ୍ୟମାନ୍ୟ ତଥାକଥ୍ୃତ ସାଧୁ, ସନ୍ୟାସୀ,ବାବା,ମାତା ଓ ସ୍ତୟଂଭୁ 
ଭଗବାନମାନେ ନିଶ୍ଚିତ ଭାବେ ବୁଝି ପାରୁଛନ୍ତି ଯେ ଅଧ୍ଯାତ୍ପବାଦ ଏକ ଛଳନା ଏବଂ ମିଥ୍ୟାତର୍ଵ । ଅସଲ 
ଚର୍ଵ ହେଉଛି -ମଣିଷ ଜୀବନର ଆବଶ୍ଯକତା ଅନୁସାରେ ପ୍ରଚଳିତ ବୈଜ୍ଞାନିକ ପଦ୍ଧତି । 
ଆହାର, ବିହାର, ନିଦ଼ା ଓ ମୈଥୁନ ପାଇଁ ଭପଳଳ୍ପ ସମସ୍ତ ଆଧୁନିକ ଭପକରଣ କୌଣସି ଦୈବୀଶକ୍ତି 
ଦାରା ସ୍ବର୍ଗରୁ ମର୍ର୍ୟକୁ ଖସିପଡ଼ିନାହିଁ। ଏହି ଦୁନିଆର ଅନେକ ବୃଦ୍ଧିବାଦୀ,ମାନବବାଦୀ ମଣିଷମାନେ ହିଁ 
ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ତମାନକୁ ଅଇଗାରଖ୍ ଗବେଷଣା କରିଥ୍ଵବାରୁ ଆଜିର ଦୁନିଆ ଏତେ ସୁନ୍ଦର ଓ ସୁଖମୟ 
ହୋଇପାରିଛି । 

ସାଧାରଣମଣିଷ ସେତେବେଜେ ମଧ୍ଯ ଆଧ୍ଯାତ୍ମବାଦର ଗୂଢ଼ ରହସ୍ୟ ବୁଝି ପାରୁନଥୂଲା ଏବଂ 
ଦୁଃଖ ଓ କଷ୍ଟରେ ଜୀବନ ଅତିବାହିତ କରୁଥଲା । ଆଜି ମଧ୍ଯ ସାଧାରଣମଣିଷ ବିଜ୍ଞାନର ଗଭୀର ଚର୍ଵକୁ 
ବୁଝି ପାରୁନାହିଁ, କିନୁ ଭୌତିକ ବସ୍ତୁକୁ ବ୍ୟବହାର କରି ଆରାମ ଓ ସୁଖରେ ବଞ୍ଚି ପାରୁଛି । ମଣିଷର 
ସୁଖରେ ଜୀବନ ଧାରଣ ପାଇଁ ଏତିକି କଅଣ ଯଥେଷ୍ଟ ନୁହେଁ ? 
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ବିଜ୍ଞାନ ଦୃଷ୍ଟିରେ ପୁନର୍ଜନ୍ଧ 


ପୃଥଵବୀରେ ଜୀବଜଗତର ସୃଷ୍ଟି ସମ୍ପ୍କରେ ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମ ଶାସ୍ତ୍ରମାନଙ୍କରେ ଭଲ୍ଲେଖ ଥବା 
ମତବାଦକୁ ନେଇ ବାଦ-ବିବାଦ ଲାଗିରହିଛି । କୌଣସି ଧର୍ମ ଶାସ୍ତ୍ର ବିଜ୍ଞାନ ସମ୍ମତ ଓ ତର୍ଚ ସଂଗତ 
ପ୍ରମାଣ ଦେଇପାରି ନଥୂବବାରୁ,ତଥାକଥୂତ ଲଶ୍ବରଙ୍କ ଡ଼ାରା ଜୀବଜଗତ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥ୍‌ବା ମତବାଦକୁ ସର୍ବ 
ସମ୍ମତି କ୍ରମେ ସ୍ମୀକାର କରାଯାଇ ପାରିନାହିଁ । 

ମନୁଷ୍ୟ ଜୀବଜଗତର ଏକ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପ୍ରାଣୀ ବୋଲି ମଣିଷମାନେ ହିଁ ସିଦ୍ଧ କରିଛନ୍ତି । ଅନ୍ୟାନ୍ୟ 
ପ୍ରାଣୀ ଏହି ତଥ୍ୟକୁ ଠିକବୋଲି ମାନୁଛଚ୍ତି କି ନାହିଁ, ସେ ବିଷୟରେ ଜାଣିବାର ଉପାୟ ମଧ୍ଯ ନାହିଁ । 
କାରଣ ସେମାନେ ମଣିଷ ଭଳି ଭାଷାରେ କଥାକହି ପାରୁନାହାନ୍ତି । ପଶୁ ଓ ପକ୍ଷୀଙ୍କର ପୁନର୍ଜନ୍ମ ହେଉଛି 
କି ନାହିଁ ? ସେ ବିଷୟରେ ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମ ଶାସ୍ତ୍ର କହୁଛି- ଜୀବମ୍ବା 84 ଭକ୍ଷ ଯୋନୀରେ ଜନ୍ମ ଗ୍ରହଣ 
କରିପାରେ । ଅର୍ଥାତ ମଣିଷଟିଏ, ମରିବାପରେ ପୂନର୍ବାର ମଣିଷ ହୋଇ ଜନ୍ମ ହେବାର, ପ୍ରାମାଣିକତା 
କିମ୍ବା ଗ୍ୟାରେଣ୍ଟି ନାହିଁ । ଅନ୍ୟ କୌଣସି ପଶ ପକ୍ଷୀ,କୀଟ,ପତଙ୍ଗ ହୋଇ ମଧ୍ଯ ଜନ୍ମ ହୋଇପାରେ । 
କେତେକ ଶାସ୍ତ୍ରରେ ଭେଖାଅଛି- ଗୋଟିଏ ଜନ୍ମରେ ମଣିଷ ଯେଉଁଭଳି କର୍ମକରି ପାପ ଓ ପୁଣ୍ୟ ଅର୍ଜନ 
କରିଥାଏ, ସେହି କର୍ମଫଳ ଅନୁସାରେ, ଆସନ୍ତା ଜନ୍ମରେ, ମଣିଷ ଜାତିର- ରଚଚକୂଳ ବା ନୀଜ 
ଜୂଳରେ, ଜନ୍ମ ଗ୍ରହଣ କରିଥାଏ । ଗରୁଡ଼ ପୁରାଣ ଅନୁଯାୟୀ- ମଣିଷର ପାପକର୍ମ ଯୋଗ, ଜୀବମ୍ବା ନର୍କକୁ 
ଯାଏ କିମ୍ବା ପୁଣ୍ୟ କର୍ମ ଯୋଗ, ମୋକ୍ଷ ପ୍ରାପ୍ତ କରି ସ୍ବର୍ଗକୁ ତାଭିଯାଏ । ଗୀତାରେ କୁହାଯାଇଛି -ଆମ୍ବା- 
ଅଢର ଓ ଅମର । ସେ ମରେନାହିଁ କିମ୍ବା ଜନ୍ମ ଗ୍ରହଣ କରେନାହିଁ। ଆତ୍ମା ଓ ମଣିଷର ପୁନର୍ଜନ୍ସକୁ ନେଇ 
ବିଭିନ୍ନ ଶାସ୍ତ୍ରରେ ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀ ମତ ପ୍ରକାଶ ପାଇଛି । 

ଆଧୁନିକ ବିଜ୍ଞାନର ବିକାଶ ହେବା ଯୋଗୁ ଶରୀର ବିଜ୍ଞାନୀମାନେ, ଗବେଷଣା କରି ମଣିଷର 
ମନ ଓ ଶରୀରକୁ ସୁସ୍ଥ ରଖ୍ମବାପାଇଁ ଅନେକ ଭପାୟ ଭତ୍୍ଭାବନ କରିଛନ୍ତି । କିନ୍ଧୁ ପୁରାତନ କାଢରୁ 
ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମରେ ମାନ୍ୟତା ପ୍ରାପ୍ତ ତଥାକଥୃତ ଆତ୍ମାର ଅବସ୍ଥାନ ଶରୀରର କେଉଁ ଭାଗରେ ଅଛି ? ଆଜି 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କୌଣସି ଜୀବବିଜ୍ଞାନୀ ଖୋଜି ପାଇନାହାନ୍ତି । ଅର୍ଥାତ 'ଆତ୍ମା! ମଣିଷର ମନର ବିଶ୍ବାସ ଉପରେ 
ହିଁ ପର୍ଯ୍ୟବସିତ । ଏଇଠି ଆମେ ମଣିଷର ଜନ୍ମ ସମ୍ପର୍କରେ ଆଧୁନିକ ଶରୀର ବିଜ୍ଞାନ କ'ଣ କହୁଛି,ଆସଦନ୍ତୁ 
ଦେଖଵବା - ବୈଜ୍ଞାନିକ କୁହଚ୍ତିଂ "ଜୀବଜଗତକୁ କୌଣସି ଇଶ୍ବର ବା ଗଡ଼ ସୃଷ୍ଟି କରିନାହାନ୍ତି । ଏହା 
ବିବର୍ରନବାଦର ପରିଣାମ  ଢ୍ଲୋନିଂ ବା ସିଡ଼ଇିଂ ତନ୍ତ ଅନୁସାରେ, ଆମେ ପ୍ରମାଣ କରିପାରୁ ଯେ ଜୀବନ 
ଏକ ଅନବରତ କ୍ରମବର୍ବିଷ୍ଣ ପ୍ରକ୍ରିୟ,ଯାହା ଆରମ୍ଭରୁ ବିନା ବାଧାରେ ଚାଲି ଆସିଛି । କ୍ଲୋନିଂ (ଏକକ) 
ଏବଂ ସିଡ଼ଲିଂ(ଯୁଗୁ ବା ବହୁ) ରୂପେ ଜଡ଼ ହୋଇ ମୃତ୍ୟୁ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଗତି କରିଥାଏ । ଏହା ଏକ ସ୍ବୟଂ ସକ୍ରିୟ 
ପ୍ରକ୍ରିୟା । ଉଦାହରଣ ସ୍ବରୂପ, ସ୍ତ୍ରୀର ଡିମ୍ବାଣୁ ଏବଂ ପୁରୁଷର ଶୁକ୍ରାଣୁର ମିଶ୍ରଣରେ ଏକ ଯୁଗ୍ମକ 
(କାଇଗୋଟ) ତିଆରିହୋଇ ସ୍ତ୍ରୀର ଜରାୟୁରେ ବଢିଥାଏ ଏବଂ ସେ 
ପୁଅ କିମ୍ବା ଝିଅ ହୋଇଥାଏ । ଏଥୁରେ ଛୁଆଟି ମାଆର, ବାପାର କିମ୍ବା ଭୟଙ୍କର ଗୁଣ ଆଣିପାରେ । 
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କିନ୍ତୁ କ୍ଲୋନିଂ ତର୍ଵ ଅନୁସାରେ ଯେଉଁ କୋଷିକାଟିକୁ ଜରାୟୁରେ ଉପସ୍ଥାପନ କରାଯିବ, ଏହା ସେହି 
ମଣିଷର ପୁଅ ବା ଝିଅର ଅବିକଳ ରୂପ ଧରି ସୃଷ୍ଟି ହେବ । 

ଏହାଦ୍ବାରା ପ୍ରମାଣ କରାଯାଇଛି ଯେ ମଣିଷର ସୃଷ୍ଟି ଏକ ନିରବ ଛିନ୍ନ ପ୍ରକ୍ରିୟା । ଏହା ସୃଷ୍ଟି 
ଆରମ୍ଭରୁ କ୍ଲୋନିଂ ବା ସିଡ଼ଲିଂ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ, ପ୍ରକୃତି ଦ୍ବାରା ବାରମ୍ବାର ସୃଷ୍ଠି ହୋଇଥାଏ । ଉଦାହରଣ 
ସ୍ବରୂପ - ଗୋଟିଏ ମଣିଷ ତା'ର ଢୀବନକାଳ ମଧ୍ଯରେ, (ପୁରୁଷ ବା ସ୍ତ୍ରୀ) ସେ ତାହାର ଏକହଜାର 
କୋଷିକାକୁ, ଏକହଜାର ଜରାୟୁରେ ରଖ୍ଟ, ଏକ ହଜାର ଅବିକଳ ମଣିଷ ସୃଷ୍ଟି କରିପାରିବ । ଏହା 
କୌଣସି ବାହାର ଆତ୍ମା ଦାରା ନୁହେଁ କିମ୍ବା ନିଜ ଆତ୍ମାର ଏକ ହଢାର ବିଭିନ୍ନ ଭାଗ ହ୍ରାରା ହୁଏନାହିଁ 
ବରଂ ନିଜର ଜୀବକୋଷରେ ଥବା, ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ଶକ୍ତି ହରା ହିଁ ମଣିଷ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥାଏ । ମଣିଷର 
କୌଣସି ଅଙ୍ଗ ଯଥା: ବୃକକ ବା ଆଖ କ୍ଷତିଗ୍ରସ୍ତ ହେଲେ,ମଣିଷର ସେହି ଅଙ୍ଗ ଆକୃତି ଜନିତ ରୋଗ 
ଗୁଡିକରେ ପୀଡିତ ହେବ । ସେହିପରି ମଣିଷର ସ୍ମାୟ ବିକ ତନ୍ତ୍ରରେ ଥ୍‌ବା ସେନସରି ନର୍ଭ ଓ ମୋଟର 
ନର, ମସ୍ତିଷ୍ଠର ଭପରିଭାଗ ବା ସେରେବ୍ରାଲ କର୍ଟେକ୍ସରେ ମିଜିତ ହୋଇଥାଏ । ଏହି ଆକତିକୁ ଆମେ 
ବ୍ରେନ ବା ମସ୍ତିଷ୍କ ଢହ୍ନ, ଯାହା ସୁପର କମ୍ପ୍ୟୁଟର ଭଳି ଜାର୍ଯ୍ୟ କରିଥାଏ । କୌଣସି କାରଣରୁ ପିଲା ଜନ୍ମ 
ହେଲାବେଳେ, ଯଦି ତା'ର ମସ୍ତିଷ୍କକୁ ଅମ୍ଳଜାନ ପହଞ୍ଚିବାରେ ବାଧା ହୋଇଥାଏ,ତେବେ ତା'ର ମସ୍ତିଷ୍ବର 
ଆକାର ସାନ ହେବା ସହ ଆଂଶିକ ଭାବେ କ୍ଷତିଗ୍ରସ୍ତ ହୋଇପଡେ 1 ଯାହା ଫଳରେ ପିଲାଟି ମାନସିକ 
ଅନଗ୍ରସର ଭାବରେ ଜନ୍ମ ଗ୍ରହଣ କରିଥାଏ । ପିଲାଟି ନିଜର ସାଂସାରିକ କର୍ରବ୍ୟ ସୂତାରୁ ରୂପେ 
କରିପାରେ ନାହିଁ । ସେହିପରି ବୟସ ବୃଦ୍ଧି ହେଇେ ବିଭିନ୍ନ ରୋଗ ଯଥା: ସିଫିଲିସ, ଅଟିଇଲମ୍ୟୁନୋ 
ଡିଜିଡ, ଆଇଜିମର ରୋଗ କିମ୍ବା ମୁଣ୍ଡରେ ଆଘାତ ଜନିତ କାରଣରୁ ମଣିଷର ସ୍ମୃତି ଶକ୍ତି କ୍ଷୟ 
ହୋଇଥାଏ। 

ଏଇଠି ପ୍ରଶ୍ନ ଭଠୁଛି- ଯେଉଁ ମଣିଷ ବଞ୍ଚିଥ୍‌ବାବେଳେ 'ମୁଁ' କୁ ସୁରକ୍ଷିତ ରଖ୍ଠ ପାରେନାହିଁ,ସେହି 
ମଣିଷ ମୃତ୍ୟୁ ପରେ 'ମୁଁ' କୁ ପୁନର୍ଜନ୍ମ କରେଲବା ଚିନ୍ତାଧାରା ରଖୁବ କିପରି ? 

ଅନ୍ୟ ଏକ ପ୍ରଶ୍ଧଂ ମଣିଷର ଅକାଳ ମୃତ୍ୟୁ ଘଟିଲେ, ଚିକିତ୍ସା ବିଜ୍ଞାନ ସାହାଯ୍ୟରେ, ତା'ଶରୀରରୁ 
ବିଭିନ୍ନ ଅଙ୍ଗ ନେଇ ଅନ୍ୟ ରୋଗୀମାନଙ୍କ ଶରୀରରେ ପ୍ରତ୍ୟାରୋପଣ କରାଯାଇ ପାରୁଛି । ସେହି 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ମୂଳ ଶରୀରରେ ଥଵବା ଗୋଟିଏ ଆତ୍ମା କ'ଣ ଖଣ୍ଡ ଖଣ୍ଡ ହୋଇଯାଉଛି ? 

ଡ଼ା. ବି.ସି. ଦାସ ଥରେ ନିଜର ରାଷଣରେ କହିଥ୍‌ଲେ -"ଏକ ଭୁଣର ମୁଣ୍ଡ ତିଆରି କରୁଥୁବା 
ଗୁଣସୂତ୍ର ବା ଜଢିନକୁ ବାହାର କରିଦେଇ, ପ୍ରୟୋଗଶାଳାରେ ବୈଜ୍ଞାନିକ, ଏକ ମୁଣ୍ଡ ନଥଵବବା ମଣିଷ 
ତିଆରି କରିଦେଇ ପାରିବ । ମୁଣ୍ଡ ନଥାଇ ମଧ୍ଯ ଏହି ମଣିଷର ଶରୀରଟି ଅନ୍ୟ ମଣିଷତତଳି ଜୀବିତ 
ରହିପାରିବ । ଏହି ମଣିଷର ଶରୀରଟିରେ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ଭଳି ସମସ୍ତ ଅଙ୍ଗପ୍ରତ୍ୟଙ୍ଗ ଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଚିନ୍ତା 
କରୁଥଵବା ପ୍ରମୁଖ ଅଙ୍ଗ ମୁଣ୍ଡଟି କେବଳ ନଥବବ । ଏଭଳି ମୁଣ୍ଡ ନଥ୍‌ବା ମଣିଷର ସୃଷ୍ଟି ହାରା, ଅଙ୍ଗ 
ପ୍ରତ୍ୟଙଗର ଅଂଶ ଯେକୌଣସି ଅଙ୍ଗରୋଗ ହେଲେ ପରିବର୍ଗନ କରିହେବ ! ଏଥୂପାଇଁ ଦାୟୀ ଜିନକୁ 
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ସମ୍ପର୍ଣ୍ଣ ରୂପେ ବାହାର କରିଦେଇ ହେବ । ମଣିଷର ଗୁଣସୃତ୍ରରେ ଏକ ଲକ୍ଷ ଜିନ ବଦଳରେ 25 ହଜାର 
ଜିନ ରହିଛି ବୋଇି ବୈଜ୍ଞାନିକମାନେ ଘୋଷଣା କରିସାରିଲେଣି । ଜିନ ତିହ୍ନଟ କାର୍ଯ୍ୟ ସମ୍ପର୍ଣ୍ଣ 
ହୋଇଗଲେ, ଚିକିତ୍ସା ମାଧ୍ୟମରେ ଅନେକ ରୋଗ ବ୍ୟାଧବର ତିକିତ୍ସା ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରିବ ! 

ଏହାହ୍ରାରା ପ୍ରମାଣ ହେଉଛି ଯେ କୌଣସି ପ୍ରାଣୀର ମୃତ୍ୟୁପରେ ସେଠାରେ ଜୀବନ ଚଙ୍ର ବନ୍ଦ 
ହୋଇଯାଏ । ପ୍ରାଣୀର ପୁଣି ଅରେ ପୁନର୍ଜନ୍ମ ହୋଇନ ଥାଏ । ଏହା ଏକ କାଳ୍ପନିକ ଭିରିହୀନ ବିଶ୍ବାସ । 

ମଜା କଥା ହେଉଛି ଯେ ପୃଥ୍‌ବୀର ଅନ୍ଯ ଦୁଇଟି ବିଖ୍ୟାତ ଧର୍ମ ଇସଲାମ ଓ ଖ୍ରୀଷ୍ଟିୟାନ 
ପୁନର୍ଜତ୍ମବାଦକୁ ବିଶ୍ବାସ କରତ୍ତି ନାହିଁ । ସେମାନଙ୍କ ମାନ୍ୟଚା ଅନୁସାରେ, ମଣିଷ ମୃତ୍ୟୁ ପରେ, ଆଛା ବା 
ଗଡ଼ ତା'ର କର୍ମ ଅନୁସାରେ, ସ୍ବର୍ଗ ବା ନର୍କକୁ ପଠେଇଦିଅତ୍ତି । 

ଏଇଠି ପ୍ରଶ୍ନ ଭଠୁଛି-କ'ଣ ଯେଉଁମାନେ ପୁନର୍ଜନ୍ମକୁ ମାନୁଛତି,ୟକେବଜ ସେହିମାନଙ୍କର ହିଁ 
ପୁନ୍କତ୍ନ ହେଉଛି ? ଅନ୍ୟ ଏକ ପ୍ରଶ୍ନ -ମଣିଷଦୁ ସୃଷ୍ଟି କରୁଥ୍‌ବା ଭଗବାନ କଅଣ ଏକରୁ ଅଧକ ଅଛନ୍ତି ? 
ଗୋଟିଏ ଭଗବାନ ବାରମ୍ବାର ଜନ୍ମ ନେଭଥୂବା ମଣିଷ ତିଆରି କରୁଛର୍ତି, ଅନ୍ୟ ଭଗବାନମାନେ ମଣିଷର 
ମୃତ୍ୟୁ ପରେ ସେମାନଙ୍କର କର୍ମ ଅନୁସାରେ ସ୍ବର୍ଗ ଜିମ୍ବା ନର୍କକୁ ପଠାଇ ଦିଅନ୍ତି ? ଏହିସବୁ ସନ୍ଦେହ ଓ 
ପ୍ରଶ୍ନର ଯଥୋଚିତ ତର୍କ ସଙ୍ଗତ ଭରର କେହି ଜାଣିନଥୂଲେ ମଧ୍ଯ, ରୂଢିବାଦୀ ବିଚାରଧାରାକୁ ତ୍ୟାଗ 
କରିବାକୁ ସାହାସ କରିପାରନ୍ତି ନାହିଁ । ନିଜର ପିତୃ ପୁରୁଷଙ୍କ ଅତୃପ୍ତ ଆମ୍ମା ପାଇଁ, ପ୍ରତିବର୍ଷ ପିଣ୍ଡ ଦାନ 
କରି ପିତୃଶ୍ରାଦ୍ଧ କରତ୍ତି । ଏଥୂ ପାଇଁ ପିତୃଶ୍ରାଦ୍ଧ ନାମରେ ଭାରତରେ କୋଟି କୋଟି ଟଙ୍କାର ବ୍ୟବସାୟ 
ଚାଲିଛି । ଏହାଦ୍ବାରା ଆମର ନଦୀ ଓ ପୁଷ୍ଠରିଣୀ ସବୁ ଦୂଷିତ ହେଉଛି ତାହା ଅନ୍ୟ ଏକ ବଢ଼ ସମସ୍ୟା । 
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ଭଗବାନଙ୍କ ସୁରକ୍ଷାର ପ୍ରଶ୍ନ 


ଆମର ସମସ୍ତ ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ର ଗୁଡିକୁ ଅଧ୍ୟୟନକରି ପାଣ୍ଡିତ୍ୟ ଅର୍ଜନ କରିଥୂବା, ମହା ମନିଷୀଗଣ 
ସର୍ବଦା ଘୋଷଣା କରି ଆସୁଛନ୍ତି ଯେ ଭଗବାନ ତାଙ୍କର ଭକ୍ତମାନଙ୍କୁ ସୁରକ୍ଷା ପ୍ରଦାନ କରିଥାତ୍ି । ଜିନ୍ତୁ 
ଦୁଃଖର କଥା ଯେ ସେମାନଙ୍କର ଏହି ଦାବି ଭୁଲ ପ୍ରମାଣିତ ହୋଇଯାଉଛି, ଯେତେବେଳେ କୌଣସି 
ଚୋର ମନ୍ଦିର ଭିତରେ ପଶି ଦେବୀ-ଦେବତାଙ୍କ ମୂର୍ଭିରେ ଲାଗିଥୂବା ମୂଲ୍ୟବାନ ଆଭୂଷଣ, ସୁନା ରୂପାର 
ଅଳଙ୍କାର ଏବଂ ତାଙ୍କ ଦାନ ପେଟିରେ ପଡିଥୂବା ଟଙ୍କା ସବୁ. ଚୋରି କରି ନେଇ ପଜେଇଯାଉଛି । 
ପ୍ରାଚୀନ ମୂର୍ଗି ଗୁଡିକ ବିଦେଶରେ ଉଚ ଦାମରେ ବିକ୍ରି କରିବାପାଇଁ, ମନ୍ଦିରରୁ ସ୍ବୟଂ ଭଗବାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ 
ଉଠେଇ ନେଇଯାଉଛନ୍ତି । ଆଜିକାଲି ଭିନ୍ନଧର୍ମର ଧର୍ମାନ୍ଧ ଲୋକମାନେ, ଅନ୍ୟ ଧର୍ମର ଧର୍ମସ୍ଥଳ ମାନଙ୍କୁ 
ନଷ୍ଟ କରିବାପାଇଁ, ଆତଙ୍କବାଦୀମାନଙ୍କୁ ବ୍ୟବହାର କରୁଛଚ୍ି । ସେମାନେ ଭଗବାନଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ ହିଁ 
ରକ୍ତମାନଙ୍କୁ ଗୁଳିକରି, ନୃଶଂସ ଭାବେ ହତ୍ୟାକରି ଚାଲିଯାଉଛନ୍ତି | 

ଏହିଭଳି ଅଘଟଣ ସବୁଦେଖ୍ଵ ଭକ୍ତମାନେ ଦ୍ରନ୍ଦରରେ ପଡିଯାଉଛତ୍ତି । ସେମାନେ ସହଜରେ 
ବିଶ୍ଵାସ କରିପାରୁ ନାହାନ୍ତି -"ଏମିତି ହେଉଛି କିପରି ଓ କାହିଁକି ୨" ଯେଉଁ ଭଗବାନ ଆମର ସ୍‌ର୍ଣ 
ସୁରକ୍ଷା କରିପାରିବେ ବୋଲି ଭକ୍ତମାନେ ବିଶ୍ବାସ ରଖୁଥାତ୍ତି, ସେହି ଭଗବାନଙ୍କ ଘରେ ହିଁ ସବୁ ପ୍ରକାର 
ଅନ୍ୟାୟ,ଅତ୍ୟାଚାର ଓ ଚୋରି ହେଉଛି,ଅଥଚ ସର୍ବ ଶକ୍ତିମାନ ଭଗବାନ ନୀରବରେ ସବୁ ଦେଖୁଛନ୍ତି 
କିନ୍ତୁ କିଛି ବି ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ପ୍ରକାଶ କରୁନାହାନ୍ତି କାହିଁକି ? 

ଏହି ପ୍ରଶ୍ନ ସମୂହର ସନ୍ତୋଷ ଜନକ ଉରର କାହାରି ପାଖରେ ନାହିଁ । ତେଣୁ ଧର୍ମଗୁରୁମାନେ 
ଭକ୍ତମାନଙ୍କୁ ସାନ୍ଧନା ଦେବାପାଇଁ କୁହନ୍ତି -ଏସବୁ ଭଗବାନଙ୍କ ଲୀଳା, ତାଙ୍କ ମାୟା ତାଙ୍କୁ ହିଁ ଜଣା, 
"ରଶ୍ବର ଯାହା କରନ୍ତି ପ୍ରାଣୀର ମଙ୍ଗଳ ପାଇଁ" । ଆଉ କେତେକ କୁହତ୍ରି-'ବର୍ଗମାନ କଳିଯୁଗ 
ଚାଲିଛି,ତେଣୁ ଏମିତି ସବୁ ହେବ ହିଁ ହେବ । 

ଆମେ ଏଠାରେ ପୁରାଣ ଯୁଗର କଥା ବିଚାର କରିବା ନାହିଁ । କାରଣ ସେତେବେଳେ ଚୋର 
ଓ ଅସୁରମାନେ ମଧ୍ଯ ଥଲେ, କିନ୍ତୁ ସେମାନେ ମନ୍ଦିର ଭିତରୁ ଚୋରି କରୁଥୂଲେ କି ନାହିଁ,କୌଣସି ଲିଖୁତ 
ବିବରଣୀ ଆମେ ପାଇନାହୁଁ । 

ଇତିହାସ ଯୁଗର କଥା ଆମେସବୁ ଜାଣିପାରିବା । କିଛି ଶହ ବର୍ଷ ତଳେ ତିଆରି ହୋଇଥବା 
ଛୋଟ ବଡ଼ ମନ୍ଦିର,ମସଢ଼ିଦ ଓ ଚର୍ଚ୍ଚ ମାନଙ୍କରେ, ମୃଖ୍ୟହାରକୁ ରାତିରେ ବନ୍ଦ କରାଯିବାପାଇଁ,ମଜବୁତ 
କବାଟ ଚିଆରି ହୋଇଛି । ସେଥ୍୍‌ରେ ମଜବୁତ ତାଲା ଇଗେଇବା ବ୍ୟବସ୍ଥା ସବୁ ଜାଗାରେ ଦେଖୁବାକୁ 
ମିଳୁଛି । ଏଥୂରୁ ସହଜରେ ଅନୁମାନ କରାଯାଇପାରେ ଯେ ମହ୍ଦିରମାନଙ୍କରୁ ଚୋରି ହେବାର ଭୟ 
ଅନେକ ବର୍ଷରୁ ଥୁଲା । ତେଣୁ ଭଗବାନଙ୍କ ମୂର୍ଗି ଓ ତାଙ୍କର ଅଜଙ୍କାର ଆଦିର ସୁରକ୍ଷା ପାଇଁ ସତର୍କତା 
ଅବଇମ୍ବନ କରାଯାଉଥ୍ରା ! 
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ଧୀରେ ଧୀରେ ରାଜାଙ୍କ ସୈନିକମାନେ ମନ୍ଦିରଡୁ ଜଗିବା ଆରମ୍ଭ କରିଦେଲେ, କାରଣ 
ରାତିରେ ତାଲା ଭାଟି, ଚୋରମାନେ ମନ୍ଦିରରୁ ଧନ ଲୁଟିନେଇ ଯାଉଥ୍ୂଲେ ! ସେହି ପରମ୍ପରା ଆଜି ମଧ୍ଯ 
ରଲରାବେ ଚାଲିଛି । ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧନୀ ମନ୍ଦିରରେ, ସିସିଟିଭି କ୍ୟାମେରା ଲାଗିବା ସହିତ, ସଶସ୍ତ୍ର ସୁରକ୍ଷା 
ଜର୍ମଚାରୀ ନିଯୁକ୍ତ ହେଉଛନ୍ତି । 

ଏଲଠି ବୁଦଦିଜୀବୀଙ୍କ ମନରେ କେତୋଟି ମୌଳିକ ପ୍ରଶ୍ବ ଭଠୁଛି- "ଭଗବାନଙ୍କ ସୁରକ୍ଷା ଯଦି 
ମଣିଷ କରିବ ତେବେ ମଣିଷଙ୍କ ସୁରକ୍ଷା କରିବ କିଏ ? ମଣିଷମାନଙ୍କ ସୁରକ୍ଷା କରିବାପାଇଁ ଯଦି 
ଭଗବାନ ଅକ୍ଷମ, ତାଙ୍କୁ ସର୍ବ ଶକ୍ତିମାନ ଭାବି ପୂଜା କରିବା କାହିଁକି ? 

ଆଢି ଦେଶରେ ନାରୀ ସୁରକ୍ଷାଡୁ ନେଇ ସମସ୍ତେ ହୋ, ହାଲ୍ଲା କରୁଛତ୍ତି । ସାଧାରଣ ଜନତା - 
ପୋଲିସ, ସରକାରୀ ଅଫିସର, ଅଦାଇତ ଏବଂ ପ୍ରଶାସନକୁ ବିଭିନ୍ନ ଆଳରେ ଦୋଷ ଦେଉଛନ୍ତି । ଢିନ୍ତୁ 
କେହି ମଧ୍ଯ ଭାବୁନାହାତ୍ତି ଯେ ଯେଉଁ ଦେଶରେ ସ୍ବୟଂ ଭଗବାନ ନିଜେ ଅସୁରକ୍ଷିତ ସେଦେଶରେ ନାରୀ 
ଓ ପୁରୁଷ ସୁରକ୍ଷିତ ହେବେ କିପରି ? 

ଗତ କିଛିଦିନ ତଳେ ବାରାଣସୀର କାଶୀବିଶ୍ବନାଥ ମନ୍ଦିରର ମଙ୍ଗ ଜ ଆରତିରେ ଯୋଗ 
ଦେବାପାଇଁ ଟିକଟ କିଣିବାବେଳେ, ଭକ୍ତମାନଙ୍କୁ ନିଜର ପରିଚୟ ପତ୍ର, (ଆଧାର କା୍ଟ,ଭୋଟର ଆଇଡି 
କାର୍ଡ,ଡ୍ାଇଭିଂ ଲାଇସେନସ ଆଦିରୁ ଗୋଟିଏ) ଦେଖାଇବା ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ କରିଦିଆଗଲା । କାରଣ 
କୌଣସି ଆତଙ୍କବାଦୀ ଯେମିଚି ମନ୍ଦିର ଭିତରୁ ପଶି ପାରିବନାହିଁ। 

ଏହା ଏକ ବିରୋଧାଭାସ ସୃଷ୍ଟି କରୁନାହିଁକି ? ଭକ୍ତମାନଙ୍କ ବିଶ୍ବାସ ଯେ ଭଗବାନ ଓ ତାଙ୍କର 
ଦୂତ ଅର୍ଥାତ ପଣ୍ଡା,ପୂଜାରୀ,ସାଧ,ସନ୍ଭମାନେ ହେଉଛନ୍ତି, ତ୍ରିକାଳଦର୍ଶୀ,ଅରର୍ଯ୍ୟାମୀ ଓ ଦିବ୍ୟଦ୍ରଷ୍ଟା । 
ସେମାନେ ତାଙ୍କର ଦିବ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିଦ୍ାରା ସ୍ବର୍ଗ,ମର୍ର୍ୟ ଓ ପାତାଳରେ କେଉଁଠି କ'ଣ ହେଉଛି,ସବୁ ଚିଛି ଦେଖ୍‌ 
ପାରୁଥୂବା ଦାବି କରୁଛନ୍ତି । ତେବେ ମନ୍ଦିର ଭିତରକୁ କୌଣସି ଆତଙ୍କ ବାଦୀ ସେମାନଙ୍କ ଅଗୋଚରରେ 
ପଶିଯିବା ସମ୍ଭବ ହେବ କିପରି ? 

ଭକ୍ତମାନେ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଛନ୍ତି - "କାଶୀବିଶ୍ବନାଥ ସ୍ବୟଂ ମହାକାଳ ଦେବତା ରୂପେ ବିଖ୍ୟାତ | 
ତାଙ୍କର ଅଇଗା ଏକ ତୃତୀୟ ନୟନ ମଧ୍ଯ ଅଛି । ଏହି ତୃତୀୟ ନୟନ ଦ୍ବାରା ସେ ସମସ୍ତ ଗୁପ୍ତ ବସ୍ତୁ 
ଦେଖ୍ପାରତ୍ତି । ସେ ଇଛା କଲେ ମୁହୂର୍ଗଜ ମଧ୍ଯରେ ଶତୃଙ୍କୁ ବିନାଶ ବା ଭସ୍ମ କରିଦେଇ ପାରିବେ । 

ରରରପ୍ରଦେଶ ସରକାର ହୁଏତ କାଶୀବିଶ୍ବନାଥଙ୍କ ଏହି ଅଭୂତ ଦୈବାଶଭ୍ତି ଉପରେ 
ଆସ୍ତାବାନ ନୁହନ୍ତି ? ସେଇଥ୍ପାଇଁ ହୁଏତ ସେ କୌଣସି ରିସ୍କ ନେବାକୁ ଚାହାର୍ତିନାହିଁ । " ମୂଳୁମାରିଲେ 
ଯିବ ସରି, ଦେବଙ୍କ ସଙ୍ଗେ କିମ୍ପା କଳି" ନ୍ୟାୟରେ ସରକାର ସମସ୍ତକୁ ଚେକ କରି ମନ୍ଦିର ଭିତରକୁ 
ଛାଡ଼ୂଛରି । 

ମନରେ ଆହୁରି କିଛି ପ୍ରଶ୍ବ ଉଠୁ ଛି- ମନ୍ଦିର ଭିତରେରହି,ମାଗଣାରେ ଖାଇ,ପିଇ ରାତିଦିନ 
ଯୋଗସାଧନା କରୁଥ୍‌ବା, ଶହ ଶହ ସାଧୁ ଓ ସନ୍ୟାସୀ, ଭକ୍ତଙ୍କ ଧନରେ ହଵନ,ଯଜ୍ଞ ଆଦି କରିବା ସହ 
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ମହାମୃତ୍ୟୁଞ୍ଜୟ ମନ୍ତ୍ର ମଧ୍ୟ ପାଠ କରିଥାନ୍ତି । କୁହାଯାଏ -ଏହା ସମସ୍ତ ମନ୍ତ୍ରମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ସବୁଠାରୁ 
ଶର୍ତିଶାଳୀ ଓ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ମନ୍ତ୍ର | 
"ଓ ତ୍ରୟମ୍ବକ ଯଜାମହେ ସୁଗନ୍ଧି ପୁଷ୍ଟି ବର୍ବନମ, 
ରର୍ବାରୁକ ମିବ ବନ୍ଧନାତ ମୃତ୍ୟୁ ମୃତ୍ୟୁର୍ମୂକ୍ଷୀୟ ମାମୃତାତ "' 

ଅର୍ଥାତ- "ସମସ୍ତ ସଂସାରର ପାଳନକର୍ରା,ତ୍ରିନେତ୍ର ଶିବଙ୍କୁ ଆମେ ଆରାଧନା କରୁଛୁ - ବିଶ୍ବରେ 
ସୁଗନ୍ଧ ବିସ୍ତାର କରୁଥ୍‌ବା ଭଗବାନ ଶିବ, ଆମକୁ ମୃତ୍ୟୁ ଏବଂ ମୋକ୍ଷରୁ ମୁସ୍ତ କରନ୍ତୁ ।" ଏହି ମନ୍ତ୍ର, 
ମୋକ୍ଷ ଦେବାପାଇଁ ନା ମୃତ୍ୟୁରୁ ରକ୍ଷା କରିବାପାଇଁ ଆବୃରି କରାଯାଏ, ବୁଝା ପଡୁନି । ଯଦି ମୋକ୍ଷ 
ଦେବା ରଦେଶ୍ୟରେ ପାଠ କରାଯାଉଥାଏ ତେବେ, ଚିତ୍ରା କରିବା ଆବଶ୍ୟକ ନାହିଁ । ମୃତ୍ୟୁ ପରେ ହିଁ ତ 
ମୋକ୍ଷ ମିଳିବ ? ଯଦି ମୃତ୍ୟୁରୁ ରକ୍ଷା କରିବାପାଇଁ କରାଯାରଥାଏ, ତେବେ କାହାର ଏତେ ସାହସ 
ହେବ, ମନ୍ଦିରରେ ପଶି ଅନିଷ୍ଟ କରିବାପାଇଁ ? 

ଗୃହସ୍ଥମାନଙ୍କ ଘରର ସୁରକ୍ଷାପାଇଁ ଆହୁରି ଅନେକ ପ୍ରକାର ଉପାୟ ଧର୍ମ ଗୁରୁମାନେ 
କହିଛଚି- ଯଥା:ସାତଗୋଟି କଞ୍ଚାଇଙ୍କା ଓ ଗୋଟିଏ ଲେମ୍ବକୁ ସୂତାରେ ଗୁଳି ଘର କିମ୍ବା ଦୋକାନର ଡ଼ାର 
ମୁହଁରେ ଟାଟଦେଲେ କିମ୍ବା ତାନ୍ତରିକ ଦାରା ମନ୍ତ୍ରସିଦ୍ଧ ଲୁହାକଣ୍ଟାକୁ ଦ୍ବାର ବନ୍ଧରେ ପିଟିଦେଲେ କିମ୍ବା 
ସୋରିଷକୁ ମନ୍ତ୍ରସିଵ କରି ଘର ଚାରିପଟେ ବୁଣିଦେଲେ କୌଣସି ପ୍ରକାର ବିପଦ ଘରେ ପଶି 
ପାରିବନାହିଁ। ଏହି ସବୁ ଭପାୟ ମନ୍ଦିରର ଭଗବାନଙ୍କ ସୁରକ୍ଷାପାଇଁ ମଧ୍ୟ କରାଯାଇପାରିବ ! କିନ୍ତୁ 
ଭଚ୍ତମାନଙ୍କ ଝାଳ ବୁହା ଧନରେ, ପେଟ ଭରୁଥ୍ବା, ଧର୍ମଗୁରୁମାନଙ୍କ ମନ୍ତ୍ର କାମକରୁନି କାହିଁକି ? 

ଆମଦେଶର ଦେବତାମାନେ ଗତ ଦୁଇହଜାର ବର୍ଷଧରି ଭୟଭୀତ ହୋଇ ରହିଥୃଲେ । 
ପ୍ରଥମେ ବିଦେଶୀ ବିଧର୍ମୀମାନଙ୍କ ଦାରା ମନ୍ଦିର ଲୁଣ୍ଠନ ହେବାସମୟରେ ପୂଜାରୀ ଦଢ ପ୍ରଥମେ 
ଠାକୁରଙ୍କୁ ସୁରକ୍ଷିତ ସ୍ଥାନକୁ ନେଲ ଲୁଚେଇ ଦେଉଥ୍‌ଲେ । ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ଏହିଭଳି ଅନେକ ଥର ବଡ 
ମନ୍ଦିରରୁ ବାହାରକୁ ଯିବାକୁ ପଡିଛି । ଆମର ଧନ ,ସମ୍ପରି ପଛେ ଯାଉ, ଆମର ଭଗବାନ ସୁରକ୍ଷିତ 
ରୁହନ୍ତୁ ବୋଲି ସେମାନେ ଭାବୁଥୂଲେ । ଅସଇ କଥା ହେଉଛି- ଭୁଣ୍ଠନକାରୀମାନେ କାଠ ବା ପଥରରେ 
ନିର୍ମିତ ଠାକୁର ମୂର୍ରି ପାଇଁ ଆଦୌ ଆଗ୍ରହୀ ନଥୂଭେ । ସେମାନଙ୍କ ମୁଖ୍ୟ ଭଦେଶ୍ୟ ଥୂଲା ମନ୍ଦିରର 
ଗତ୍ତାଘରମାନଙ୍କରେ ସାଇଡା ହୋଇଥୁବା ଅମାପ ସୁନା,ରୁୂପା ଇତ୍ୟାଦି ମୂଲ୍ୟବାନ ଗହଣା ବା ଅଳଙ୍କାର 
ସବୁ ଲୁଣ୍ଠନ କରିନେବା | 

ଜାଶୀବିଶ୍ବନାଥଙକୁ ମଧ୍ୟ ସେହି ସମୟରେ ବିଦେଶୀ ଆକ୍ରମଣକାରୀଙ୍କ ଭୟରେ ଗୋଟିଏ 
ଜୁଅରେ ଶ୍ଷିବଲିଙ୍ଗଳ ଫୋଫାଡ଼ି ଦିଆଯାଇଥୂଲା । ଶୁଣାଯାଏ -ସେଇଟା ଆଜିଯାଏଁ କୂଅରେ ହିଁ ପଡିଛି 
ଧ ତାତର ନାଥ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ କାହାଣୀ ମଧ୍ଯ ସେହିଭ୍ତଳି । 

ଇତିହାସ କହୁଛି-ଉକଳର ଚଳନ୍ତି ବିଷ୍ଣୁ କୁହାଯାଉଥ୍‌ବା, ଗଜପତି ଶ୍ରୀ ଦିବ୍ୟସିଂହ ଦେବଙ୍କ 
ରାଜଡ୍ଵ କାଳରେ,କଟକ ସୁଵାର ନାଏବ ନଜିମସୁଜାର୍ଖା ପୁରୀ ମନ୍ଦିର ଲୁଣ୍ଡନ କରିବାକୁ ମନସ୍ଥକରି 
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ଆଗେଇ ଆସିଲା । ଗଜପତି ଦିବ୍ୟସିଂହ ଦେବ, ସୁଜାରଖାଁ ସହିତ ଯୁଦ୍ଧରେ ଜିତି ପାରିବେନାହିଁ ବୋଇି 
ଜାଣି ନିଜକୁ ଓ ମନ୍ଦିରକୁ ସୁରକ୍ଷା ଦେବାପାଇଁ, ଏକ ହୀନ ଭପାୟ ତିନ୍ତା କରିଥ୍୍‌ଭେ । ରାଜାଙ୍କ 
ପ୍ରାସାଦରେ ନାଚ କରୁଥ୍‌ବା, ସୁନ୍ଦରୀ କେତକୀ ମାହାରିକୁ, ସୁଜା ଖାଁର ଯୌନ କ୍ଷୁଧା ମେଣ୍ଟାଇବା ପାଇଁ 
ପଠାଇ ଦେଇ, ସେହି ସମୟ ମଧ୍ଯରେ, ଶ୍ରୀ ମନ୍ଦିରରୁ ତିନି ଠାକୁର ବିଗ୍ରହକୁ, କୋକଇଗଡ଼କୁ ସ୍ଥାନାନ୍ତରିତ 
କରିଦେଇଥବଲେ । ସୁଜା ଖାଁ- ବୁଦ୍ଧିମତୀ କେତକୀ ମାହାରୀର ସର୍ରଭ ଅନୁସାରେ, ତାକୁ ଉପଭୋଗ 
କରିସାରି କଟକ ଫେରିଯାଇଥ୍‌ଲା । ଜଗନ୍ନାଥ ରକ୍ଷା ପାଇଯାଇଥ୍ୃଲେ କେତକୀ ମାହାରୀ ଯୋଗୁ । 
ଜଗନ୍ନାଥକକୁ ରକ୍ଷା କରିବାପାଇଁ, ମହାରାଜ ଗୋଟିଏ ଅବଳା ନାରୀକୁ ଭୋଗ୍ୟବସ୍ତୁ ଭଳି ବ୍ୟବହାର କରି, 
କେଉଁ ମହାନ କାମ କରିଥଲେ ? ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠୁଛି- ଯେଉଁ ଭଗବାନ ନିଜର ଏକ ଭଭ୍ତ ଅବଳା ନାରୀର 
ଅସ୍ମିତା ରକ୍ଷା କରି ପାରିଲେନାହିଁ,ସେହି ଭଗବାନଙ୍କୁ ଯେତେ ନିଷ୍ଠାରେ, ଶ୍ରଦ୍ଧାରେ ଓ ବିଶ୍ବାସରେ ପୂଜା 
କଲେ ମଧ୍ଯ କ'ଣ ହେବ ? 

ଉପରୋକ୍ତ ସମସ୍ତ ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତରପାଇଁ, ଆମେ ଯଦି କୌଣସି ଧର୍ମଗୁରୁଙ୍କୁ ପଚାରିବା-ସେ 
ସେହି ପୁରୁଣା ପ୍ରବଚନକୁ ଦୋହରାଇବେ, ନିର୍ଲଜ ଭାବେ ଗାଲୁଆ ଉତ୍ତର ଦେଇକହିବେ -"ସବୁ 
ରଶ୍ବରଙ୍କ ମାୟା,ତାଙ୍କର ଲୀଳା ତାଲିଛି । ଯେଉଁମାନେ ଦୁର୍ଘଟଣା ଯୋଗୁ ମୃତ୍ୟୁ ବରଣ କରୁଛନ୍ତି, 
ସେମାନେ ପୂର୍ବ ଜନ୍ମରେ ପାପ କରିଥୂଲେ,ଯେଉଁ ମାନେ ବଞ୍ଚିଗରେ, ସେମାନେ ପୁଣ୍ୟ କରିଥୁଲେ । 

ଆମେ ଚାଙକୁ ଯଦି ପଚାରିବା- ଠିକ ଅଛି ! ମଣିଷ ସିନା ଚା'ର କର୍ମ ଯୋଗୁ ମରିବ କି ବଞ୍ଚିବ 
କିନ୍ତୁ ଠାକୁର ମନ୍ଦିର ଛାଡି ପଳାଭଛନ୍ତି କାହିଁକି ? 

ସେ ରାଗିଯାଇ କହିବେ - "ତୁମ ଭଳି ସୁଳ ବୁଦି ନାସ୍ତିକ ମଣିଷ ଏହି ରହସ୍ୟ ବୁଝି ପାରିବ 
ନାହିଁ। ମୁଁ ଆଗରୁ କହିଛି- ଏ ସବୁ ପ୍ରଭୁଙ୍କ ଜୀଳା ଚାଲିଛି । ଭଗବାନଙ୍କ ଭପରେ ବିଶ୍ବାସ ରଖ ସବୁ ଠିକ 
ହୋଇଯିବ ।" 
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ବାବାଙ୍କ ମାୟାରେ ମହିଳା ଉକ୍ତ 


ପୃଥ୍ନଵବୀର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଦେଶ ଅପେକ୍ଷା ଭାରତରେ ସବୁଠାରୁ ଅଧ୍ବକ ସଂଖ୍ୟାରେ 
ମୁନି,ରଶଷି,ସାଧୂ ଓ ସନ୍ୟାସୀ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥୂଲେ । ପୁରୁଣା ଯୁଗରେ ହୁଏତ ସାଧୁ ଓ ସନ୍ୟାସୀମାନଙ୍କ 
ଶିକ୍ଷାଗତ ଯୋଗ୍ୟତା ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ଅପେକ୍ଷା ବେଶିଥ୍ୂଲା । ସେଥୃପାଇଁ ସେମାନେ ସମାଜର 
ଜନସାଧାରଣଙ୍କୁ ନୀତି,ନିୟମ,ଚରିତ୍ର ଗଠନ, ସାମାଜିକ ଦାୟିତ୍ବବୋଧ,କର୍ଗବ୍ୟ ପରାୟଣତା ଆଦି 
ସମ୍ପର୍କରେ ଶିକ୍ଷା ଦେଉଥ୍‌ଲେ । ତଥାପି ପ୍ରକୃତି ଓ ବୈଜ୍ଞାନିକ କାରଣ ଗୁଡିକୁ ବୁଝିବାର ଜ୍ଞାନ 
ସେମାନଙ୍କର ନଥ୍ଲା କିମ୍ବା ବହୁତ କମ ମାତ୍ରାରେ ଥୂଲା । ସେତେବେଳେ ଅଜ୍ଞାନତା ଯୋଗୁ ପ୍ରକୃତିର 
ବିଭିନ୍ନ କାର୍ଯ୍ୟକଳାପପାଇଁ କୌଣସି ଆଧ୍ବଭୌଚିକ ଶଭ୍ତିକୁ କାରଣ ବୋଲି ମାନୁଥୂଲେ । ଅଜ୍ଞାନୀ ମାନବ 
ପ୍ରାକୃତିକ ବିପର୍ଯ୍ୟୟରୁ ରକ୍ଷା ପାଇବାପାଇଁ, ତଥାକଥ୍ତ ଦେବୀ ଓ ଦେବତାଙ୍କୁ ପୂଜା ଅର୍ଡନା କରିବା ହିଁ 
ଏକମାତ୍ର ମାର୍ଗ ବୋଲି ବିଶ୍ବାସ କରୁଥୂଲେ । ଏହା ଦର୍ଶାଉଥ୍‌ବା ବର୍ଗ ହେଉଛତି-ଆମର ଧର୍ମଗୁରୁ ଅର୍ଥାତ 
ସାଧୁ ଓ ସନ୍ୟାସୀଙ୍କ ଗୋଷ୍ଠୀ । ପ୍ରକୃତିକୁ ପରୀକ୍ଷା କରି ବୃଝିବା ଜ୍ଞାନର ଅଭାବରେ, ସମସ୍ତେ ଧର୍ମଗୁରୁଙ୍କ 
ବାଣୀକୁ ନିର୍ବିବାଦରେ, ମୁଣ୍ଡପାତି ଗ୍ରହ କରିନେରଥୂଭେ | ସେହି ପରମ୍ପରା ଗତ ହଜାର ହଜାର ବର୍ଷ ଧରି 
ଚାଲି ଆସୁଥ୍‌ଲା । କାଳକ୍ରମେ ସାଧାରଣ ମଣିଷମାନେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରକୃତିର ରହସ୍ୟ ବୁଝିବାରେ ସକ୍ଷମ 
ହେଲେ । ଧୀରେ ଧୀରେ ବିଜ୍ଞାନର ବିକାଶ ହେଲା । ଲୋକମାନଙ୍କ ମନରେ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିଲା,ତର୍କ 
କରିବାକୁ ବୁଦ୍ଧି ଓ ସାହସ ଜାଗ୍ରତ ହେଲା । କାରଣ ଲୋକମାନଙ୍କର ମନରେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଚିନ୍ତନ ଜାଗ୍ରତ 
ହେଲା। 

ଆଗରୁ ଧର୍ମଗୁରୁମାନେ ଯେଉଁ କାରଣ ବା ତଥ୍ୟକୁ ସତ୍ୟ ରୂପେ ପ୍ରଚାର କରୁଥୂଲେ,ସେହି 
ତଥ୍ୟ ସବୂକୁ ସନ୍ଦେହ କରି ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିଲା । ଉତ୍ତର ତର୍କ ସଙ୍ଗତ ନ ଲାଗିଲେ ତଥ୍ୟକୁ ଅମାନ୍ୟ କରିବାକୁ 
ଅନେକ ବୃ ବିଜୀବୀ ପ୍ରତିବାଦ କଲେ । ପରବର୍ଗୀ କାଜରେ ତଥ୍ୟକୁ କେବଳ ତର୍କ ଭିରିରେ, ଅମାନ୍ୟ 
ନକରି, ପ୍ରମାଣ ଭିରିରେ ଅମାନ୍ୟ କରିଦିଆଗଲା । ପ୍ରାମାଣିକ ତଥ୍ୟ ଦୁନିଆରେ, ପ୍ରତ୍ୟେକ ଦେଶରେ 
ସ୍ବୀକୃତ ହେଲା । ପ୍ରମାଣ ଅଭାବରେ ଅନେକ ଆଧ୍ଯାମ୍ଭିକ ତଥ୍ୟ ଅସ୍ତୀକୃତ ହୋଇଗଲା । 

ପ୍ରାକୃତିକ ଓ ଭୌତିକ ତଥ୍ୟ ସମ୍ପର୍କରେ ସିନା ଧର୍ମଗୁରୁମାନେ ପଛେଇଗଲେ କିନ୍ତୁ ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ 
ଜ୍ଞାନ ସମ୍ପର୍କରେ,ସେମାନଙ୍କ ଆଧ୍ଵପତ୍ୟ ଆଜି ମଧ୍ଯ ମଣିଷ ସମାଜକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିରଖ୍ଛି । ତଥାକଥ୍ତ 
ଆଧ୍ଯାମତ୍ମିକ ଜ୍ଞାନ ବଳରେ ସାଧୂ ବା ବାବାମାନେ, ପ୍ରତ୍ୟେକ ମଣିଷର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ସମସ୍ୟା ଗୁଡିକୁ, ନିଶ୍ଚିତ 
ଭାବେ ଦୂର କରିପାରିବାର ଦାବି କରୁଛନ୍ତି । 

ଧର୍ମଗୁରୁମାନଙ୍କର ଏହି ଦାବି ଗତ କିଛି ବର୍ଷ ଭିତରେ ଅନେକ ଥର ଭୂଲ ପ୍ରମାଣିତ 
ହୋଇସାରିଲାଣି । ଭଣ୍ଡ ବା ଧୂର୍ର ଧର୍ମଗୁରୁମାନକକୁ ଆଇନ ଅନୁସାରେ ଦଣ୍ଡ ମଧ୍ଯ ଦିଆଯାଉଛି । 
ଆଉକେତେକ ସ୍ବୟଂଭୁ ଭଗବାନ ନାମକ ବାବାମାନଙ୍କ ବିରୋଧରେ କେଶ ଚାଲିଛି । ସେମାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା 
ଏକତ୍ର କରାଯାଇଥ୍‌ବା ଅଜସ୍ର ଧନରାଶି କାହାର ହେବ, ସେହି କଥା ଭପରେ ତର୍କ ବିତର୍କ ଚାଲିଛି । 
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ତଥାକଥ୍ୃତ ବାବାଙ୍କ ମାୟାଜାଇରେ ମହିଳାମାନେ ସବୁଠାରୁ ବେଶୀ ବାନ୍ଧି ହୁଅନ୍ତି । ନିଜର 
ପାରିବାରିକ ଜଞ୍ଜାଳରେ ବ୍ୟତିବ୍ୟସ୍ତ ହୋଇପଡୁଥ୍‌ବା ଅଧ୍ଵକାଂଶ ମହିଳା,ନିଜକୁ ଅସୁରକ୍ଷିତ ଅନୁଭବ 
କରୁଛନ୍ତି । ବାବାଙ୍କ ସାହାଯ୍ୟରେ ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ଶକ୍ତି ଦ୍ଵାରା ସେମାନଙ୍କ ସମସ୍ଯା ଦୂର ହୋଇଯିବ 
ବୋଲି,ଏକ ଭ୍ରମ ଧାରଣା ବା ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ ଯୋଗୁ ଅଧ୍ବକାଂଶ ମହିଳାମାନେ ବାବାମାନଙ୍କ ଶରଣାଗତ 
ହୁଅନ୍ତି । ପ୍ରଥମେ ସେମାନଙ୍କ ମନଲୋଭା ପ୍ରବଚନ ଶୁଣିବାପାଇଁ ମଠ କିମ୍ବା ଆଶ୍ରମକୁ ଯାଆନ୍ତି ! 
ଆଜିକାଲି ଟିଭି ଚ୍ୟାନେଲରେ ମଧ୍ଯ ବାବାମାନଙ୍କର ମଧୁର ପ୍ରବଚନ ଶୁଣିବାକୁ ମିଳୁଛି । ପ୍ରବଚନ ଶୁଣି 
ବିଶ୍ବାସ ଦୃଢ଼ ହେବାପରେ, ବ୍ୟଲ୍ତିଗତ ଭାବେ ବାବାଙ୍କ ସହ ମିଶି, ନିଜର ଦୁଃଖ ଓ ସମସ୍ୟା ବଖାଣି 
ବସନ୍ତି | ବାବାଙ୍କ ପାଖରେ ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ସମସ୍ୟା ଯଥା:ଶାରୀରିକ , ମାନସିକ , ଆର୍ଥିକ, ସାମାଜିକ, 
ପାରିବାରିକ ,ଏପରିଜି କୋର୍ଟ କଚେରୀର ସମସ୍ୟାକୁ ମଧ୍ୟ ସେ ତାଙ୍କର ଚମନ୍ମାରୀ ଶଳ୍ତି ବଳରେ 
ସମାଧାନ କରିଦେବେ ବୋଲି ପ୍ରତିଶୃତି ଦେଇଆନ୍ତି । ସଂଯୋଗ ବଶତଃ ଅବା କାଜତାଳୀୟ ନ୍ୟାୟରେ 
ଯାହାର ଦୁଃଖ ଦୂର ହୋଇଗଲା,ସେ ବାବାଙ୍କ ଗୁଣଗାନ କରି ଖୁବ ପ୍ରତାର କରିବ କିନ୍ତୁ ଯାହାର ଦୁଃଖ 
ଦୂର ନହେବ ସେ ମଧ୍ଯ ବାବାଙ୍କୁ ଦୋଷ ନଦେଇ ନିଜ ଭାଗ୍ୟକୁ ଦୋଷଦେବ । ବିଡମ୍ବନା ହେଉଛି ଯେ 
ବାବାମାନଙ୍କର କୌଣସି କ୍ଷତି ହୁଏନାହିଁ 

ଯେଉଁ ମହିଳାମାନେ ଘରକାମରୁ ଛୁଟି ପାଇବାପାଇଁ ବାବାଙ୍କ ପ୍ରବଚନ ଶୁଣିବାକୁ 
ଯାଆନ୍ତି,ସେମାନେ ନିଶ୍ଚିତ ଭାବେ ନିଜ ଘରେ ସ୍ତ୍ରାମୀ ଓ ପିଭାଙ୍କ ଦାୟିତ୍ବରୁ ଓହରି ଯାଆନ୍ତି । ଯେତେ 
ଶୀଘ୍ର ହେଉ ଘରକାମକୁ ଅବହେଳା କରି ବାବାଙ୍କ ଦର୍ଶନ ଓ ପ୍ରବଚନ ଶୁଣିବାକୁ ତାହାଁରି । ସେମାନଙ୍କର 
ଘର ସମସ୍ୟା ଆହୁରି ବୃଦ୍ଧି ପାଇଥାଏ । ଭୁଲ ସୁଧୁରିବା ବେଳକୁ ଅନେକ କିଛି ହରେଇ ବସନ୍ତି । 

ବାବାମାନେ ଏହିତ୍ତଳି ସରଳା, ନିରୀହା ତଥା ଜଞ୍ଜାଜୀ ମହିଳାମାନଙ୍କୁ ଖୁବ ସହଜ୍ରେ 
ରୁଲେଇ ନିଜର ଶିକାର ବନେଇପାରନ୍ତି । କାରଣ ସେହି ମହିଳାମାନେ କୌଣସି ତର୍କ ବା ପ୍ରଶ୍ନ ନକରି 
ବାବାଙ୍କ ପ୍ରତ୍ୟେକ କଥାକୁ ବିଶ୍ବାସ କରିଥାର୍ତି | 

ମହିଳା ମାନେ ନଜିର ସ୍ତାମୀଙ୍କ ଦୀର୍ଘ ଜୀବନ କାମନା କରବ୍ତି କିନ୍ତୁ ନିଜେ ଦୀର୍ଘ “ଜୀବନ 
ବଞ୍ଚିବାପାଇଁ ତାହାର୍ତିନାହିଁ । ସେଥ୍‌ପାଇଁ ବାର ମାସରେ ତେର ଓଷା ମଧ୍ଯ କରିଥାନ୍ତି । ଏହା ପଛରେ 
ଅସଇ କାରଣ କଅଣ ? ଏହା ହେଉଛି ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ସାମାଜିକ ସମସ୍ୟା । ଧାର୍ମିକ ସମାଜରେ ନାରୀମାନଙ୍କୁ 
ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ଭାବେ ଜୀବନ ଅତିବାହିତ କରିବାପାଇଁ ଅନୁମତି ଦିଆଯାଇନାହିଁ । ନାରୀ ପିଭାବେଳେ 
ପିତାଙ୍କ ଯୌବନ ସମୟରେ ସ୍ବାମୀଙ୍କ ଏବଂ ବୃଦ୍ଧାବସ୍ଥାରେ ପୁଅର ସଂରକ୍ଷଣରେ ହିଁ ରହିବାକୁ ଧାର୍ମିକ 
ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ରହିଛି । ଅର୍ଥାତ ନାରୀ ସମସ୍ତ ଜୀବନକାଳ ପୁରୁଷର ଅଧବନସ୍ଥ ହୋଇର ହିବ । ପିତା ଓ ସ୍ବମୀ ତ 
ଠିକ ଭାବେ ଯତ୍ବ ନିଅନ୍ତି କିନ୍ତୁ ସ୍ବାମୀଙ୍କ ପରେ, ପୁଅ ଖାଇବା ଓ ରହିବାର ଦାୟିତ୍ଵ ନେଲେ ମଧ୍ୟ ସେ 
ବିଧବା ହିସାବରେ, ନିଜ ପରିବାରଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି, ସମାଜ ଆଖରେ 'ଅଲକ୍ଷଣୀ,ଅମଙ୍ୁଜି,ଡାହାଣୀ' 
ଆଦି ଅନେକ ଅପମାନ ସୂଚକ ବିଶ୍ଳେଷଣ ଲାଗିଯାଏ । ବିଧବାମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଅନେକ ପ୍ରତିବନ୍ଧ ବି 
ଲାଗିଯାଏ । ସେ ରଙ୍ଗୀନଶାଢ଼ୀ ପିନ୍ଧିବନାହିଁ,କେବଳ ଧଳାଶାଢ଼ୀ ପିଛିବ,ନିଜକୁ ସଜେଇ ହେବନାହିଁ, 
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ଆମିଷ ଖାଇବନାହିଁ,କୌଣସି ପୂଜା ପର୍ବରେ ରାଗ ନେବନାହିଁ, ଯୌନସୁଖରୁ ତ ସମ୍ପୂର୍ଣଣରାବେ ବଞ୍ଚିତ 
ରହିବ । ଏହିସବୁ ଶାରୀରିକ ଓ ମାନସିକ ଯନ୍ତ୍ରଣାରୁ ମୁଲ୍ତି ପାଇବାପାଇଁ ସ୍ତ୍ରୀମାନେ ଚାହାତ୍ତି- 
ଅହ୍ୟସୁଲକ୍ଷଣୀ ହୋଇ ସ୍ବାମୀଙ୍କ ପୂର୍ବରୁ ମରିଯିବେ । ସେଥୃପାଇଁ ବିଧବା ସ୍ତ୍ରୀମାନେ ବାବାମାନଙ୍କର 
ସହଜରେ ଶିକାର ହୋଇ ଯାଆନ୍ତି । 

ଗ୍ରାମର ଅଶିକ୍ଷିତା ମହିଳାଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ,ସହରର ଶି କ୍ଷିତା ମହିଳାମାନଙ୍କ ବାବା ଭକ୍ତି ଦେଖୁଲେ 
ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ଲାଗେ । କେତୋଟି ସାଧାରଣ ପ୍ରଶ୍ବ ଯଥା :ବାବାଙ୍କ ଶିକ୍ଷାଗତ ଯୋଗ୍ୟତା ମୋ ଅପେକ୍ଷା 
କେତେ ବେଶୀ ? ସେ ନିଜର ପରିବାରର ଦାୟିତ୍ବରୁ ଦୁରେଇ ରହୁଛନ୍ତି କାହିଁକି ? ଧନକୁ ମାୟା ବା ମିଛ 
କହୁଥ୍‌ବା ବାବାଙ୍କ ଏତେ ଧନ ସଂଗ୍ରହ କରିବା ଭଦେଶ୍ୟ କଅଣ ?ସମାଜକୁ ଆମତ୍ମସଂଯମ ଓ ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟର 
ପାଠ ପଡ୍ରାଭଥ୍ବବା ବାବାମାନେ ମହିଳାମାନଙ୍କ ଯୌନଶୋଷଣ କରୁଛନ୍ତି କାହିଁକି ? ଲୋଭ ସମ୍ବରଣ 
କରିବାକୁ ବାରମ୍ବାର ପ୍ରବଚନ ଦେରଥ୍‌ବା ବାବାମାନେ କେତେକ ମଠ ଓ ଆଶ୍ରମର ସମ୍ପରିପାଇଁ ଅନ୍ୟ 
ଏକ ବାବାକୁ ହତ୍ୟା କରିପାରୁଛନ୍ତି କିପରି ? ଉଚଚଶିକ୍ଷିତା ମହିଳାମାନଙ୍କର ମନରେ ଏହି ସବୁ ପ୍ରଶ୍ନ 
ରଠୁନାହିଁ କାହିଁକି ? 

ମହିଳାମାନେ ନିଜର ଶିକ୍ଷାର ମର୍ଯ୍ୟାଦା ରକ୍ଷା କରି ତର୍କଶୀଜା ହୁଅନ୍ତୁ । ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ସମସ୍ୟାର ସମାଧାନ କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରନ୍ତୁ । ସେମାନେ ବୁଝିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା 
କରନ୍ତୁ ଯେ କୌଣସି ବାବା, ତାନ୍ତିକ, ଜ୍ୟୋତିଷ କିମ୍ବା ଧର୍ମଗୁରୁଙ୍କ ପାଖରେ ଚମନ୍ମାରୀ ଶକ୍ତିନହି । 
ଡେଉଁରିଆ, ତାବିଜ, ତାନ୍ତ୍ିକମୁଦି,ନାଇିସୁତା ଆଦିରେ ମଧ୍ଯ କୌଣସି ଦୈବୀଶକ୍ତି ନାହିଁ, ଯାହାହାରା ଆମ 
ଜୀବନର କୌଣସି ଏକ ଛୋଟ ସମସ୍ୟାକୁ ମଧ୍ୟ ଦୂର କରିପାରିବ । ଆମେ ଆଜି ସତରେ ଏକଜ ଭିନ୍ନ 
ପୃଥ୍ବୀର ଭିନ୍ନ ମଣିଷ । ଆମର ଚିନ୍ତାଧାରା ମଧ୍ଯ ଭିନ୍ନ ଅର୍ଥାତ ବିଜ୍ଞାନ ସମ୍ମତ ହେବା ଉଚିତ । 
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ନାସ୍ଥିକ ଦର୍ଶନ ଏବଂ ଚାର୍ବାକ ରଷି 


“ୟାବଜୀବେତ ସୁଖଂ ଢୀବେତ, ଭସ୍ଜିରୃତସ୍ୟ ଦେହସ୍ୟ ପୂନରାଗମନଂ କୂତଃ" ଅର୍ଥାତ "ଜୀବନ 
ଥୁବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସୁଖରେ ରହିବା ଉଚିତ । ସଂସାରରେ ଏମିତି କେହିନାହିଁ ଯା'ପାଖରେ ମୃତ୍ୟୁ ପହଞ୍ଚି 
ପାରିବନାହିଁ। ଶରୀର ଥରେ ରସ୍ମୀଭୂତ ହେବାପରେ ତାର ପୁନଃ ଆଗମନ କିପରିହେବ ?" 

ଆଜିର ଭୋଗବାଦୀ ଯୁଗରେ ନାସ୍ତି କମାନଙ୍କ ଅଗ୍ରଣୀଥୂବା ଚାର୍ବାକଙ୍କୁ ସ୍ଥରଣ କରିବା ଅତି 
ସ୍ବାଭାବିକ । ବୃହସ୍ପତି ଏହି ଦର୍ଶନର ମୁଖ୍ୟ ନାୟକ ବୋଲି ପରିଗଣିତ । ସାଧାରଣତଃ ଦେଖାଯାଏ, 
ସମସ୍ତ ମନୁଷ୍ୟ ଧନ ସଂଗ୍ରହ କରନ୍ତି ଏବଂ କାମଦେବଙ୍କ ଗୋଇାମ ଅଟନ୍ତି । "କାମଃନୈବଂ ପଶ୍ଚତି" 
ସୃତ୍ରରେ ଆମେ କହିପାରିବା ଯେ 'କାମ' ଅନ୍ଧ ଅଟେ । ସମସ୍ତ ପ୍ରକାରର ବିଦାଦୀୟ ଭପଦେଶ ଶୁଣିଲେ 
ମଧ୍ଯ, ଶେଷରେ ମନୁଷ୍ୟମାନେ ଚାର୍ବାକଙ୍କୁ ହିଁ ଅନୁସରଣ କରିଥାନ୍ତି । ଚାର୍ବାକର ଅନ୍ୟ ନାମ ହେଉଛି 
'ଲୋକାୟତ' ଅର୍ଥାତ ଲୋକଙ୍କ ଭିତରେ ପ୍ରସାରିତ । ଭାସ୍କର ଏବଂ ଅନ୍ୟ ଦାର୍ଶନିକରମାନେ ଏହାକୁ 
ଲୋକାୟତିତ ନାମରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିଥାନ୍ତି ¦ ଚାର୍ବାଜର ଶଦ୍ଦାର୍ଥ ଚାରୁ ବଚନ ବି ହୋଇପାରେ । ତାରୁ 
ଅର୍ଥାଚ ସୁନ୍ଦର ଏବଂ ଵାକ ଅର୍ଥାତ କଥନ ! ମଣିଷର ସ୍ବାଭାବିକ ଇଛା କେବଳ ସୁଖ ଭୋଗ କରିବା 
ଦିଗରେ ଥାଏ । କେବଳ ମଣିଷ କାହିଁକି,ପଶୁ-ପକ୍ଷୀ ଆତି ସମସ୍ତେ ସୁଖ ହିଁ ଚାହାନ୍ତି । ଏପରିକି ଯେଉଁ 
ଉପଦେଷ୍ଠାଗଣ ବିଭିନ୍ନ ଟିଭି ଚ୍ୟାନେଇରେ, ସଂସାରକୁ ମିଥ୍ୟା କହି,ଭୋକମାନଙ୍କୁ ମୋହ ମାୟା 
ତ୍ୟାଗକରି, ନିଜର ଭାଷା ତାତୁରୀରେ ବଞ୍ଚିବାର କଳା ବୁଝାଇଥାନ୍ତି,ସେହିମାନେ କିଭଳି ବିଜାସ ପୂର୍ଣ 
ଜୀବନ ଅତିବାହିତ କରୁଛନ୍ତି କାହାରିକୁ ଅଜଣା ନାହିଁ । ବର୍ଭମାନ ତର୍ତମିମାଂସାରୁ ସ୍ତଷ୍ଟ ହୁଏ ଯେ 
ଏହିଦର୍ଶନ ଅନୁସାରେ ସର୍ବମୋଟ ଚାରିଗୋଟି ଡର୍ବ ଦିଦ୍ୟମାନ ଅଛି । ପୃଥ୍‌ବୀ,ଜଳ,ଅର୍ନି ଏବଂ ବାୟୁ । 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷକୁ ହିଁ ପ୍ରମାଣ ମାନୁ ଥୁବା ଦର୍ଶନ 'ଆକାଶ' ତତ୍ତବକୁ ସ୍ବୀକାର କରେନାହିଁ,କାରଣ ଆକାଶ କେବଳ 
ଅନୁମାନ ଓ କଳ୍ପନା ଉପରେ ପର୍ଯ୍ୟବସିତ । ଚେତନା ବା ପ୍ରାଣଶ୍ତି ସମ୍ପଚିରେ ଲୋକାୟତମାନେ 
କୁହନ୍ତି-"ଯେଉଁ ଭଳି ମହୁଲ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଫଳମାନ କିଛିଦିନ ପଚିବାପାଇଁ ଛାଡିଦେଲେ, ସେଥୂ୍‌ରେ ଅନ୍ୟ 
ବସ୍ତୁର ସଂଯୋଗରେ ମାଦକ ଶକ୍ତି ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥାଏ, ସେ ହିଭଳି ବିଭିନ୍ନ ତତ୍ବଙ୍କ ପରସ୍ପର ସଂଯୋଗ 
ଯୋଗୁ, ଶରୀର ଭିତରେ ଚେତନା ଉପରି ହୋଇଥାଏ । ଯେତେବେଳେ ସ୍ତୁଳ ତର୍ଵଙ୍କ ଭିତରେ ଅବକ୍ଷୟ 
ଆସେ,ସେତେବେଳେ ଶରୀର ସ୍ବୟଂ ଚୈତନ୍ୟକୁ ଧାରଣ କରିବାକୁ ଅକ୍ଷମ ହୋଇପଡେ ଏବଂ ମଣିଷ 
ମୃତ୍ୟୁ ବରଣ କରିଥାଏ । ମୃତ୍ୟୁ ପରେ ଚେତନା ଲୁପ୍ତ ହୋଇଯାଏ । ନିଜର ସ୍ବାର୍ଥ ସାଧନପାଇଁ ଧୂର୍ର 
ଲୋକମାନେ ଯେଉଁଭଳି ଧାର୍ମିକ ଗ୍ରନ୍ଭ ମାନଙ୍କ ସାହାଯ୍ୟ ନେଇଥାନ୍ତି, ସେହିଭଳି ସାଧୁସନ୍ଦ ବୋଲାଭଥୂବା 
ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ଲୋକ ନିଜର ଲାଭପାଇଁ ନିଜ ଢୋଇ ନିଜ ପିଟି ପିଟି, ନାନାପ୍ରକାର ଚମନଳ୍ମାରୀ କ୍ରିୟା 
ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିଥାନ୍ତି | 

ଲୋକାୟତମାନଙ୍କ ମତରେ ସ୍ତ୍ରୀ ଏବଂ ପୁରୁଷଙ୍କ ପରସ୍କର ଆଲିଙ୍ଗନ ବେଳେ ଯେଉଁ ସୁଖ 
ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ, ତାହା ହିଁ ପୁରୁଷାର୍ଥ । ଦୁନିଆରେ ଏଭଳି ସୁଖନାହିଁ ଯାହା ଭପରେ ଦୁଃଖର ଛାୟା ପଡ଼ିନଥ୍ବ । 
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ଚାର୍ବାକ ଉପଦେଶ ଦିଅନତ୍ତି-ବୁଃଖର ଭୟରେ ଭଲ ଲାଗୁଥ୍ଵବା ସୁଖକୁ ତ୍ୟାଗ କରିବା ଅନୁଚିତ । ଫସଲ 
ଇଗାଇଲେ ଗାଇ ଖାଇଯିବ ଭୟରେ ଫସଲ ନଲଗାଇବା ବ୍ୟକ୍ତି ନିଶ୍ଚୟ ମୂର୍ଖ ଅଟେ । ଧାନ ଶିଶାରେ 
ଜୁଣ୍ଡା ବା ଅଳିଆ ରହିଛି ଭାବି କୃଷକ ଚାଉଳକୁ ତ୍ୟାଗ କରିପାରିବକି ? 
1.ସତ୍ୟ କଅଣ ? 

ଦୁନିଆରେ ଅନେକ ଲୋକ ବାସ କରନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ ଭିତରେ ବିଭିନ୍ନ ସଭ୍ତ୍ୟତା,ବିରିନ୍ନ 
ସଂସ୍କୃତି ଏବଂ ବିଭିନ୍ନ ବିଶ୍ଵାସର ଲୋକ ଅଛି । ସବୁ ଜାଗାରେ କେହି ନା କେହି, କାହାର ବିରୋଧୀ 
ନିଶ୍ଚୟ ଥବବେ । ଗୋଟିଏ ଅପ୍ରିୟ ସତ୍ୟ ହେରଛି-ବ୍ୟାବହାରିକ ସ୍ତରରେ, ଅଧୂକାଂଶ ବ୍ୟକ୍ତି ରହସ୍ୟପୂର୍ଣ୍ 
ଭାବେ, ମିଥ୍ୟା ଓ ଛଜନା ଭିତରେ ହିଁ ଜୀବନ ବିତେଇଦିଅର୍ତି । ସମସ୍ତ ଧାର୍ମିକ ସଙ୍ଗଠନ ସୈ୍ଧାନ୍ତିକ 
ରୂପେ ମିଥ୍ୟାର ବାରମ୍ବାର ବିରୋଧ କରୁଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ ବ୍ୟାବହାରିକ ସ୍ତରରେ ମିଥ୍ୟାର ହିଁ ସମର୍ଥନ 
କରିଥାନ୍ତି ଏବଂ ଏଇଥ୍ପାଇଁ ମାନବ ସଂହାର ମଧ୍ଯ କରିଥାନ୍ତି । ଏଇମାନେ ଯଦି ଏଭଳି ନ କରିବେ 
ତା'ହେଲେ ସତରେ ଧର୍ମର ଆବଶ୍ୟକତା ହିଁ ଦୁନିଆରେ ରହିବନି । ବିଚିତ୍ର କଥା ହେରଛି-ମିଥ୍ୟା,ଛଳନା 
ଏବଂ ହିଂସାକୁ ନେଇ ତାଲୁଥୂବା ଧର୍ମ ସର୍ବଦା ସତ୍ୟ,ଅହିଂସା ଓ ଇମାନଦାରୀର ସନ୍ଦେଶ ଦେଇଥାନ୍ତି । 
ଏଲଳି ପରିସ୍ଥିତିରେ ବୁଦିହୀନ ବା କମବୁଦ୍ଧି ଥବା ସାଧାରଣ ଜନତା ଧାର୍ମିକ ମୃଢ଼ତାର ଶିକାର 
ହୋଇଥାନ୍ତି । ଏଥୂରୁ ମୁଲ୍ତି ପାଇବାକୁ ହେଲେ ସର୍ବସାଧାରଣ ଜନତାଙ୍କୁ ଅବଗତ କରାଇବାକୁ ହେବ ଯେ 
ପ୍ରକୃତରେ ସତ୍ୟ କଅଣ ? ମାନବ ଜଗତ ଯେବେଠାରୁ ଅସ୍ତିତ୍ଵରେ ଆସି ଜ୍ଞାନ ଏବଂ ଚେତନା ଲାଉ 
କରିଛି,ସେ ସତ୍ୟର ଅନ୍ଵେଷଣ ଜାରିରଖୃଛି । ଲତି ମଧ୍ଯରେ ବିଜ୍ଞାନର ଯଥେଷ୍ଟ ଉନ୍ନତି ଘଟିଥ୍ୂଲେ ମଧ୍ଯ 
ସତ୍ୟ ଆମଠାରୁ ଜେତେ ଦୂରରେ ଅଛି,ଏକଥା ଆମେ ବିଭିନ୍ନ ଧାର୍ମିକ ସଙ୍ଗଠନର କାଳ୍ପନିକ ଗାଲୁଗପ ଓ 
ବ୍ୟବହାରରୁ କଳ୍ପନା କରିପାରିବା । 

ପ୍ରାୟ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧାର୍ମିକ ସଂଗଠନ ସତ୍ୟର ସନ୍ଧାନ ନାମରେ ନିଜର ସ୍ବାର୍ଥ ସାଧନ ଓ କିଛି 
ଭୋକଙ୍କ ମୂର୍ଖାମୀ ଭପରେ ଠାକି ରହିଛି । ମହାବିଦ୍ରାନ ରାହୁଜ ସାଂସ୍କ୍ୃତାୟନଙ୍କ ବୁଦ୍ଧଙ୍କ 
'ପ୍ରତିତ୍ୟସମୁତପାଦ'ର ଅଧ୍ୟୟନ ଏବଂ ବିଶ୍ଡେଷଣ ଦ୍ବାରା ସତ୍ୟର ବହୁତ ଜିଜି ଅଂଶ ବୁଝିହେବ । ବୁଦ୍ଧ 
ନିଜର ଦାର୍ଶନିକ ବିଚାରକୁ ବୁଝେଇ ବାପାଇଁ ସତ୍ୟର ଦୁଇଟି ରୂପ ବତାଇଛନ୍ତି । (କ) ବାହ୍ୟ ସତ୍ୟ ଅଥବା 
ବ୍ୟବହାରିକ ସତ୍ୟ,ଯାହାକୁ ଆମେ ସାମ୍ପଦାୟିକ ବା ଧାର୍ମିକ ସତ୍ଯ କହିପାରିବା (ଖ) ଆରରିକ 
ସତ୍ୟ,ପରମାର୍ଥ ସତ୍ୟ ଅଥବା ବୈଜ୍ଞାନିକ ସତ୍ୟ କହିପାରିବା । 

ପ୍ରଥମଟିର ଉଦାହରଣ : ଆମେ ଯେଉଁ ଜିନିଷକୁ ଆମ ପାଞ୍ଚ ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟ ଦ୍ବାରା ଯେଉଁ ରୂପରେ 
ଦେଖୁଛୁ, ଶୁଣୁଛୁ କିମ୍ବା ଅନୁଭବ କରୁଛୁ, ଡାହାକୁ ସେହି ରୂପରେ ହିଁ ଆମେ ଉପଭୋଗ ମଧ୍ଯ କରୁଛୁ । ଯଥା 
: କାଠ,ପଥର,ଲୁହା ଇତ୍ୟାଦି କିନ୍ତୁ ପରମାର୍ଥ ବା ବୈଜ୍ଞାନିକ ସତ୍ୟର ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖୁଲେ ମାନିବାକୁ 
ପଡୁହି ଯେ ଏହା ସବୁ ଆଖରେ ଦେଖାଯାଉନଥ୍ବବା ସୃକ୍ଷ୍ମ ବା ସୃକ୍ଷ୍ମତମ ପରମାଣୁମାନଙ୍କ ମିଶ୍ରଣରେ 
ତିଆରି ହୋଇଛି । ପରମାଣୁ ମଧ୍ଯ କୌଣସି କଠିନ ବସ୍ତୁ ଦ୍ବାରା ନିର୍ମିତ ହୋଇନାହିଁ ବୋଲି ବର୍ଗମାନର 
ବିଜ୍ଞାନ ପ୍ରମାଣ କରିସାରିଲାଣି । ଏହା ଗୋଟିଏ ସ୍ଥାନରେ ସିର ରହି ପାରେନାହିଁ । ବୈଜ୍ଞାନିକ ଭାଷାରେ 
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ଏହାକୁ ଅଣୁ ଏବଂ ଚରଙ୍ଗ ଦୁଇଟି ନାମରେ ବ୍ୟକ୍ତ କରାଯାଏ । ଏହିଚଥ୍ୟ ନାଭିକଣ ଭିତରେ ଗତିଶୀଳ 
ପ୍ରୋଟନନ୍ସୟୁଟ୍ରନ,ମେସୋଟ୍ରନ ଆଦି ସୃକ୍ଷ୍ମକଣମାନଙ୍କ ଭିତରେ ମଧ୍ଯ ବିଦ୍ୟମାନ ଥାଏ | ଅନ୍ୟ ବାକ୍ୟରେ 
ଆମେ କହିପାରିବା ଯେ ପୂରା ବ୍ରହ୍ମୀଣ୍ଡ ପରମାଣୁ ଠାରୁ ମଧ୍ଯ ସୃକ୍ଷ୍ମ ପ୍ରବାହ ଭଳି ଗତିଶୀଳ ଏବଂ ଅନନ୍ତ 
ଏହାକୁ ବୈଜ୍ଞାନିକ ସତ୍ଯ ବୋଲି ଯଦି ମାନିବା,ତାହାହେଭେ କାଠ,ପଥର ଓ ଲୁହାର ଯେଉଁ ରୂପକୁ 
ଆମେ ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟ ଦାରା ପ୍ରାପ୍ତ ଅନୁଭବର ଆଧାରରେ ସତ୍ୟ ବୋଲି ମାନିନେତତନ୍ୁ ତାହା ମଧ୍ୟ ଅସଲ 
ସତ୍ୟ ନୁହେଁ । କିନ୍ତୁ ଯେତେବେଳେ ଯାଏଁ ଏହି ପୃଥ୍ଵବୀରେ ଧାର୍ମିକ ଭାବନା ଅଛି ସେତିକି ବେଳଯାଏଁ 
ବ୍ୟାବହାରିକ ସ୍ତରରେ ସାମ୍ପ୍ରଦାୟିକ ବା ବାହ୍ୟ ସତ୍ୟକୁ ହିଁ ମାନିକରି ମାନବ ସନ୍ତୋଷ ଲାଭ କରୁଥ୍‌ବ ! 
ଅନ୍ୟ ଅର୍ଥରେ କହିପାରିବା ଯେ ଗୋଟିଏ ମିଥ୍ୟାକୁ ସତ୍ୟ ବୋଭି ମାନି ଚଳୁଥଵବା | 

ଏହିଭଳି ବୃଦ୍ଧଙ୍କ 'ପ୍ରତୀତ୍ୟସମୂତପାଦ' ଦ୍ବାରା ପରମାର୍ଥ ସତ୍ୟ ବା ବୈଜ୍ଞାନିକ ସତ୍ୟ କିମ୍ବା 
ଆନ୍ତରିକ ସତ୍ୟ (ଯାହାରି ଭିତରେ ହିଁ ବାହ୍ୟ କିମ୍ବା ଧାର୍ମିକ ସତ୍ୟକୁ ବୁଝିବାର ଶକ୍ତି ନିହିତ ଆଏ) ଜ୍ଞାନ 
ମଣିଷର ଥାଏ । ଏଥୃପାଇଁ ବୁଦ୍ଧ ସାରା ଜଗତକୁ ଅନିତ୍ୟ (କ୍ଷଣ ଭଙ୍ଗୁର) ବୋଲି ଘୋଷଣା କରିଛନ୍ତି । 
ଏହାର ଚର୍ଚା ଆଗରୁ ମଧ୍ଯ କରାଯାଇଛି କି ସତ୍ୟ କ୍ଷଣଭ୍ଗୁର,କ୍ଷଣିକ,ଗତିଶୀଳ ଏବଂ ଅନନ୍ତ ଅଟେ | 
ଏହିଭଳି ସର୍ବ ସାଧାରଣ ଜନତା ଯାହାକୁ ସତ୍ୟ ମାନି, ଧାର୍ମିକ ଆଚାର ସଂହିତା ଦ୍ବାରା, ଯେଉଁ ବ୍ୟବହାର 
କରନ୍ତି, ତାହା ବାସ୍ତବରେ ବ୍ୟାବହାରିକ ଦୃଷ୍ଟିରେ ସତ୍ୟ ହିଁ ଅଟେ । କୁହାଯାଏ ଯେ ସତ୍ୟର ସନ୍ଧାନ 
କରିବା ବୈଜ୍ଞାନିକ, ଦାର୍ଶନିକ ଏବଂ ଲେଖକମାନଙ୍କର ହିଁ କାମ । କାରଣ ସର୍ବସାଧାରଣ ଲୋଜଙ୍କ ପ୍ରାୟ 
ସବୁକାମ ସତ୍ୟର ସନ୍ଧାନ ନପାଇ ମଧ୍ଯ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଜୀବ ଜନ୍ତୁମାନଙ୍କ ଭଳି ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ ଚଳି ଯାଉଛନ୍ତି 
ଏଭଳି ଲୋକ ସାଧାରଣତଃ ଧର୍ମ ଦ୍ବାରା ହିଁ ନିର୍ଦେଶିତ ହୋଇଥାତ୍ତି,ଯାହାକି ବିଶ୍ବ ମାନବତାପାଇଁ ବହୁତ 
ବଡ଼ ବିଡମ୍ବନା ! ମୃଖ୍ୟତଃ ସର୍ବସାଧାରଣ ପ୍ରକୃତି ଦ୍ଵାରା ବର୍ଭମାନ ବାସ୍ତବିକ ସ୍ଥଳରେ ତପସ୍ଥିତଥ୍ବା 
ବସ୍ତଯାହାକୁ ପୁନର୍ବାର ଗଢା ଯାଇନଥାଏ, ତାହାକୁ ସତ୍ୟ ବୋଲି ମାନିନିଅନ୍ତି । ଏହାର ବିପରୀତ 
ହେଲେ ତାହା ଅସତ୍ୟ ବୋଲି କହନ୍ତି । ସର୍ବ ସାଧାରଣ ଜନତାଙ୍କପାଇଁ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଅନ୍ନଭବ ସତ୍ୟର 
ଯେଉଁ ଅର୍ଥ ପ୍ରଦାନ କରୁଛି,ତାହା ଏଇଠିକାର ଜୀବନ ସହିତ ସମ୍ପର୍କିତ ଅନୁରବ ଭପରେ ବିଶୁଦ୍ଧ 
ଭାବରେ ନିର୍ଭର କରୁଛି । ଏହା ହିଁ ରୌତିକ ଏବଂ ନାସ୍ତିକ ଦର୍ଶନରେ ମଧ୍ଯ ନିହିତ ଅଛି । ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମର 
କପୋଜକନ୍ିତ ସ୍ଵର୍ଗ,ନର୍କ ଓ ପୁନର୍ଜନ୍ନର ଗୋଲକଧନ୍ଦାରେ ସର୍ବସାଧାରଣ ଜନତାଙ୍କ ଅନୁଭବ ଜନିତ 
ସତ୍ୟର ଅର୍ଥ ଗୌଣ ହୋଲଯାଏ ଏବଂ କାଳ୍ପନିକ ବା ଧାର୍ମିକ ଅର୍ଥ ସାମନାକୁ ଆସି ଜନତାଙ୍କ ଭିତରେ 
ଭ୍ରମ ଜାତକରି ଶୋଷଣର ଜାଇ ବିଛେଇଦିଏ । ପାଦ଼ରୀ,ପୂଜାରୀ ଓ ମୁଲ୍ଲା ପ୍ରଚାର କରନ୍ତି ଯେ ଗଡ଼,ଭଶ୍ବର 
ଓ ଆଛ୍ଲା ହିଁ ଶାଶ୍ବତ ସତ୍ୟ ! ଏହା ବିଜ୍ଞାନର ସୃକ୍ଷ୍ମ ଗବେଷଣାଗାର ବହିର୍ତ ପାଠ ¦ ଏମାନେ ଦାବି 
କରିଥାନ୍ତି ଯେ ଜ୍ଞାନଲାଭର ପ୍ରକ୍ରିୟା କିମ୍ବା ମାନବର ଭପ୍ଲାଦନଶୀଳ ଶ୍ରମର କ୍ରିୟା ଡ଼ାରା ସତ୍ଯକୁ ଖୋଜି 
ପାଇବନାହିଁ ବରଂ ଏହାକୁ ଅବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରଣାଜୀରେ କେବଳ ଦୃଢ଼ ବିଶ୍ବାସ ରଖ ଲଶ୍ଵରଭଭ୍ତର ଅପାରଗ 
ମାନସିକତା ହିଁ ଖୋଜିପାଇବ ବୋଲି ପ୍ରତାର କରାଯାଉଛି । ଏହି କ୍ରମରେ ବିଶ୍ବର ସମ୍ପର୍ଣ୍ଣ 
କର୍ମ ଶୀଳ ସର୍ବ ସାଧାରଣ ଲୋକଙ୍କୁ ଧର୍ମର ବିଭିନ୍ନ ସଙ୍ଗଠନ ଦ୍ବାରା ଶୋଷଣ କରାଯାଉଛି । ଧର୍ମ ବିଶ୍ବାସୀ 
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ମଣିଷ ଆଜୀବନ ମୃ୍ଖ ପଶ ସଦୃଶ୍ଯ ସତ୍ୟର ସନ୍ଧାନ ନପାଇ ନିଜ ଜୀବନ ବିତେଇଦିଏ । ଏହି 
ପରିସ୍ଥିତିରେ ଜନସାଧାରଣଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ସତ୍ୟର ଜ୍ଞାନ ନିତାନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ ଅଛି ! ଏହାର ପ୍ରାପ୍ତି ଯୁଲ୍ତିଶୀଳତା 
ଦ୍ବାରା ମିଳିବା ସମ୍ଭବ । ଧର୍ମ ଅପର ପକ୍ଷରେ ସତ୍ୟ ଏବଂ ଅସତ୍ୟର ଧାରଣାମାନଙ୍କୁ ଠିକ ଢଙ୍ଗରେ 
ନବୂଝାଇ ତାଙ୍କୁ ସ୍ବର୍ଗ,ନ୍କ ଏବଂ ପୁନ୍ଜନ୍ନର ମାୟାଜାଇରେ ତ୍ରମିତ କରିଦେଇଛି । 

ରୌତିକବାଦ ଅନୁସାରେ ଯାହା ବାସ୍ତବ ତାହା ହିଁ 'ସତ୍ୟ' । କାରଣ ବାସ୍ତବତାକୁ ସତ୍ୟଠାରୁ 
ଅଲଗା କରାଯାଇ ପାରିବନି । ବୈଜ୍ଞାନିକ ବିଶ୍ଚେଷଣ କିମ୍ବା ବୋିଦ୍ଧିକ ଆଲୋଚନା ଯୋଗୁ ସତ୍ୟରେ 
ପହଞ୍ଚି ଯାଇହେଉଛି । ଅର୍ଥାତ ବସ୍ତୁଗତ ପ୍ରକୃତି ହିଁ ସତ୍ୟ,କାରଣ ତାହା ବାସ୍ତବ । 
2.ବାସ୍ତବିକତା କଅଣ ? 

ଆଜିର ବିଜ୍ଞାନ ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବେ ସିଦ୍ଧ କରୁଛି ଯେ ପ୍ରକୃତି କିମ୍ବା ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡରେ କେଉଁଠି ମଧ୍ଯ ଶୁନ୍ୟ 
ବୋଲି କିଛି ନାହିଁ କିମ୍ବା ଶୂନ୍ୟରୁ କୌଣସି ବସ୍ତୁ ଜାତ କରାଯାଇ ପାରିବନାହିଁ । କୌଣସି ବସ୍ତୁ ବିନା 
କାରଣରେ ବିନା କୌଣସି ସଂକେତରେ ଅନ୍ତର୍ବାନ ବା ବିଲୁପ୍ତ ହୋଇପାରିବନାହିଁ । ବିଜ୍ଞାନ ଏହାକୁ 
ପଦାର୍ଥ,ପିଣ୍ଡ ବା ବସ୍ତୁର ଅଵିନାଶତ୍ଵ ପରୀକ୍ଷଣର ନିୟମ ବୋଲି କହେ । ଏହି ନିୟମର ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ବ୍ୟାଷ୍ୟାରୁ ଏକ ମାତ୍ର ସତ୍ୟ ଜଣା ପଡୁଛି ଯେ ପଦାର୍ଥ କିମ୍ବା ବସ୍ତୁର ନୂତନ ଉତୁରି କେବେ ବି ହୋଇନି 
ବରଂ ଏହାର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଆଗରୁ ହିଁ ଥଲା ଏବଂ ଆଗକୁ ବି ରହିବ । ଅର୍ଥାତ ବିଶ୍ବ ଶାଶ୍ବତ ଅଟେ | ଏହା ହିଁ 
ସତ୍ୟ । ଅନ୍ୟ ଅର୍ଥରେ ବସ୍ତୁ ବା ବାସ୍ତବିକତା ହିଁ ସତ୍ୟ ଅଟେ ! ଏହିତତଜି ବସ୍ତୁର ଅବିନାଶତ୍ଵର ନିୟମ 
ବିଶ୍ବର ରଚନା ବା ଉପ୍ଲରି ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ କପୋଜକନ୍ଜିତ ପ୍ରାର୍ଥନା ବା ତା' ପ୍ରତି ଜନସାଧାରଣଙ୍କ ଭିତରେ 
ଧୂର୍ଗ ଧରଣୀଙ୍କ ଠିକାଦାରମାନଙ୍କ ହ୍ରାରା ସୃଷ୍ଟି କରାଯାଇଥ୍‌ବା ବିଶ୍ବାସର ମୂଳକୁ ଉପାଡି ଫିଟି 
ଦେଇହେବ, ଯଦି ଜନତାଙ୍କୁ ଏହାର ପ୍ରକୃତ ଜ୍ଞାନ ଦିଆ ଯାଇପାରିବ । 

ବସ୍ତୁର ଅମରତ୍ବ ବା ଅଵିନାଶତ୍ବର ସିଵଧାନ୍ତ ସ୍ଥାପନା, ନାସ୍ତିକ ଅଥବା ମାର୍ଦ୍ଧବାଦୀ ଦର୍ଶନର ମୂଳ 
ପ୍ରମାଣ ଅଟେ । ଏହାକୁ ଠିକ ଭାବେ ବୁଝି ପାରୁନଥୂବା ଦର୍ଶନ ଛାତ୍ରଙ୍କ ରିତରେ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିପାରେ ଯେ 
ବସ୍ତୁର ସବୁବେଳେ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ରହିଛି,ଏହା ସମ୍ଭବ ହେଲା କିପରି ? ତାହା କ'ଣ କୌଣସି ସମୟରେ ପ୍ରଥମ 
ଅରପାଇଁ ଉତପୁନ୍ନ ହୋଇନଥୂବବ ?ଏଭଳି ପ୍ରଶ୍ନ ଏଥୂପାଇଁ ଭଠୁଛି,କାରଣ ମାନବ ସବୁବେଳେ ଦେଖୁ 
ଆସୁଛି ଯେ ସେ ନିଜେ ମଧ୍ଯ ଉତ୍ପନ୍ନ ହେଉଛି ବା ଜନ୍ମ ନେଉଛି ଏବଂ ମୃତ୍ୟୁ ମଧ୍ୟ ବରଣ କରୁଛି । 
ସେଥୂପାଇଁ ନିଜ ଭଳି ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ବସ୍ତୁ ବା ପଦାର୍ଥ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଚିନ୍ତା ବା ସେହିରଳି ସନ୍ଦେହ ମୂଜକ ପ୍ରଶ୍ନ 
ରଠିବାଟା ଆଦୌ ବିଚିତ୍ର ନୁହେଁ । ହଁ ପ୍ରଶ୍ବ ଉଠୁଛି ଯେ ବସ୍ତୁ ଓ ବିଶ୍ବକୁ କିଏ ରଚନା କରିଛି ? ବିଜ୍ଞାନ ସିଧା 
ଉତ୍ତର ଦିଏ ଯେ ଏହାସବୁ ସବୁବେଳେ ବିଦ୍ୟମାନ ଥଲା ଏବଂ ଆଗକୁ ମଧ୍ଯ ରହିବ । ସମୟକ୍ରମେ ରୂପ 
ପରିବର୍ରନ ଘଟିଥାଏ । 

ଏଭଳି ଭତ୍ତରରେ କ'ଣ ଜନସାଧାରଣଙ୍କୁ ସନ୍ତୋଷ ମିଳୁଛି ନା ମିଳିଯାଇ ପାରିବ ? ଏହି 
ରରତ୍ତର ଦାରା ଜନସାଧାରଣଙ୍କ ସନ୍ତୋଷ ନିର୍ଭର କରୁଛି, ତାଙ୍କ ମସ୍ତିଷ୍କର ଜ୍ଞାନ ଦ୍ବାରା ବସ୍ତୁ ବା ସତ୍ୟକୁ 
ବୁଝିବା ଶକ୍ତି ରପରେ ! ଏହାଛଡା ବିଜ୍ଞାନ ପାଖରେ ବ୍ୟାବହାରିକ ପ୍ରମାଣ ମଧ୍ଯ ଅଛି,ଯାହା ଫଳରେ ପୂର୍ବ 
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ସ୍ଥାପିତ ମିଥ୍ୟା ଏବଂ ଧାର୍ମିକ ମାନ୍ୟତା ସବୁକୁ ସମାପ୍ତ କରି, ନୂଆ ଚଳଣି ଏବଂ ସତ୍ୟର ସ୍ଥାପନା କରି 
ମାନବ ସମାଜ ସୁଖ ଓ ସୁବିଧା ଆଡକୁ ବିକାଶୋନ୍ନମୁଖ ହେଉଛି । ବିଶ୍ବର କିଛି ସଜାବାଦୀ ଦେଶକୁ 
ଏହାର ହ୍ରିତୀୟ ପ୍ରମାଣ ଓ ଉଦାହରଣ ରୂପେ ଦେଖନ୍ତୁ । ବସ୍ତୁ ବା ପର୍ଦାର୍ଥର ଅଵିନାଶତ୍ଵର ନିୟମରୁ 
ପ୍ରକୃତିରେ, ଏହି ପ୍ରମାଣ ଅତି ପ୍ରମୁଖ ରୂପେ ସାମନାକୁ ଆସୁଛି ଯେ ଭଶ୍ବର,ଗଡ଼ ବା ଆଲ୍ଲା ଦାରା 
ଶୂନ୍ୟରୁ ବିଶ୍ବର ରଚନା, ଯାହା ଧାର୍ମିକ ସଂଗଠନର ମୂଳ ଆଧାର ଅଟେ, ସେହିଭଳି ମତ ନିତାନ୍ତ ଅସତ୍ୟ 
ଏବଂ ତ୍ରମୟୁଭ୍ତ । କାରଣ ପ୍ରକୃତିରେ ସବୁକିଛିର ଭପ୍ରି ଜଡ଼ ଏବଂ ବସ୍ତୁ ଅଟେ | ଏଥୃପାଇଁ ବିଶ୍ବରେ 
ଏମିତି କୋଣସି ବିଷୟ ନାହିଁ,ଯାହାର ଅସ୍ତିତ୍ବ ବାସ୍ତବିକ ଏବଂ ବସ୍ତୁଗତ ନୁହେଁ ଜିମ୍ବା ଯାହାର ଅଧ୍ୟୟନ 
ମାନବର ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟ,ଭୌତିକ ତନ୍ତ୍ର ବା ଅନ୍ୟ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଭପାୟମାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । 
3.ସତ୍ୟ ବସ୍ତୁଗତ ଅଟେ- 

ମାନବର ଜ୍ଞାନ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନ ଉପରେ ପ୍ରମାଣିତ ସତ୍ୟ ବୋଲି କୁହା ଯାଇପାରିବ,ଯଦି 
ତାହା ବାସ୍ତବିକତାରେ ଅବସ୍ଥିତ ଥୂବ କିମ୍ବା ତା'ସହିତ ମେଳ ଖାଭଥ୍‌ବ ! ଏଥୂୃପାଇଁ ଏହା ଲୋକମାନଙ୍କ 
ଧାର୍ମିକ ଉନ୍ମାଦ କିମ୍ବା ଧର୍ମ ଗୁରୁଙ୍କ କଥନ ଓ ଇଛା ଉପରେ ଆଶ୍ରିତ ନଥାଏ । ସତ୍ୟ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଏହିତଳି 
ଧାରଣା ମୂଳରେ ସତ୍ୟର ବସ୍ତଗତ ପ୍ରକୃତିର ଅବସ୍ଥିତି ଥ୍ବବା ଧାରଣା ହିଁ ବଳବରର ହୋଇଥାଏ | ସତ୍ୟ, 
ବସ୍ତୁଗତ ରୂପରେ ଅର୍ଥାତ ମନୁଷ୍ୟଠାରୁ ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ହୋଇ ବିଦ୍ୟମାନ ଅଛି । ମାନବ ଯେତେବେଳେ 
ନଥୂଲା,ସେତେବେଳେ ମଧ୍ୟ ବସ୍ତୁ ବିଦ୍ୟମାନ ଥଲା ଏବଂ ସତ୍ୟ ବା ଅସତ୍ୟ, ଯାହା ବି ଅଛି କେବଳ 
ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ହିଁ ଅଛି । ବାସ୍ତବିକତା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଭୋକମାନଙ୍କର ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନ, ତାହା ନା ସତ୍ୟ ନା 
ଅସତ୍ୟ । ତାହା କେବଳ ବିଦ୍ୟମାନ ଅଛି । ଏଇଟା ସତକଥା ଯେ ଯେବେଠାରୁ ମାନବର ଅସ୍ତିତ୍ଵ 
ହୋଇଛି ଏବଂ ତା'ଭିତରେ ଜ୍ଞାନର ବିକାଶ ହୋଇଛି,ସେତେବେଳଠାରୁ ସତ୍ୟ ଓ ଅସତ୍ୟର ବିଶ୍ଳେଷଣ 
ବିଭିନ୍ନ ମତ ଦ୍ବାରା ଚାଲିଛି । କାରଣ ମନୁଷ୍ୟ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ପ୍ରାଣୀ ବା ଜୀବ ଭିତରେ ସତ୍ୟ ଓ 
ଅସତ୍ୟର କୌଣସି ଜ୍ଞାନ ନାହିଁ କିମ୍ବା ତାଙ୍କ ପାଇଁ ଏହାର ମହତ୍ବ ମଧ୍ଯ ନାହିଁ । ତଥାପି ସତ୍ୟ ମାନବଠାରୁ 
ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ହୋଇ ଏହାର ଚାରିପାର୍ଶ୍ବରେ ବିସ୍ତାର ହୋଇଥବା ବିଶ୍ବରୁ ଜାତ ହୋଇଛି । କୌଣସି କଥନ ବା 
ମତ ମାନବର ଇଛାକୁ ନେଇ ସତ୍ୟକୁ ନିର୍ବାରିତ କରିପାରିବେ ନାହିଁ । ତାହାର ସତ୍ୟତା ନିଦ୍ଧାରିତ 
ହେଉଛି, ବସ୍ତୁଗତ ବାସ୍ତ ବିକତା ଡ଼ାରା ! ମାନବଠାରୁ ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ବିଶ୍ବର ବାସ୍ତବିକ ଅସ୍ତିତ୍ବ ମାନଙ୍କର ନିୟମ 
ଦ୍ବାରା ମନୁଷ୍ୟର କାମ ହେଉଛି,ଉକ୍ତ ନିୟମ ଗୁଡିକୁ ଖୋଜିବା ଏବଂ ମାନବଙ୍କ ହିତରେ ସେଗୁଡିକୁ 
ପ୍ରୟୋଗ କରିବା । ତା'ମାନେ ଯାହାର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଅଛି,ଡାହା ସତ୍ୟ ଅଟେ,ଯାହାର ଅସ୍ତିତ୍ବ ନାହିଁ ତାହା 
ଅସତ୍ୟ । ମନୁଷ୍ୟ ସତ୍ୟର ରଚନା କରେନାହିଁ । ସତ୍ୟ ଯାହା ବସ୍ତୁଗତ ବାସ୍ତ ବିକତାରେ ବିଦ୍ୟମାନ 
ଅଛି,ମାନବ କେବଳ ତାକୁ ହିଁ ପ୍ରତିବିମ୍ବିତ କରିଥାଏ ! ଏଥୃପାଇଁ ତାର୍ବାକଙ୍କ ନାସ୍ତି କଦର୍ଶନ ଓ ତାପରେ 
ବିକଶିତ ମାର୍ଦ୍ସବାଦୀଦର୍ଶନ ମାନବକୁ ନିଜର ବ୍ୟାବହାରିକ କାର୍ଯ୍ୟରେ ସତ୍ୟକୁ ବୁଲେଇ ବଙ୍କେଇ ବିକୃତ 
କରିବାପାଇଁ ଅନୁମତି ଦିଏନାହିଁ । ସବୁଯାଗାରେ ଏବଂ ସବୁ ପରିସ୍ଥିରେ ତାକୁ ସତ୍ଯକୁ ଦୁଇ ପକ୍ଷରୁ 
ଦେଖବାକୁ ହୁଏ । ସମସ୍ତ ନାସ୍ତି କଙ୍କ ଭିତରେ ଜନତାଙ୍କୁ ଠ କୁଥ୍‌ବା ଏବଂ ସତ୍ୟକୁ ବିକୃତ କରି ଭପସ୍ଥାନ 
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ଢରୁଥଵବା ଧୂର୍ର ଲୋକମାନଙ୍କ ଅସଲ ମୁଖା ଖୋଇିବାପାଇଁ ତ୍କବୁବି,ଜାନ ଓ ସାହାସ ଥୂବା ଅତି 
ଆବଶ୍ୟକ । ଏଥୂପାଇଁ ସେମାନଙ୍କ ଦୈନଦିନ ଜୀବନଶୈଳୀ ତଥା ନୀତିଶୀଳ ବ୍ୟବହାର ହିଁ ଅସଲ 
ମାପକାଠି ଅଟେ । 
4.ସତ୍ୟର ମାପଦଣ୍ଡ କଅଣ ? 

ବିଜ୍ଞାନ ଦ୍ବାରା ମାନବ ବିକାଶ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେତେବେଳେ କୌଣସି ସତ୍ୟର ଉଦଘାଟନ 
ହୁଏ, ତାହା ଗୋଟିଏ ସତ୍ୟ, ଯାହା ବିଶ୍ବସନୀୟ ପଦ୍ଧତିରେ କିମ୍ବା ମାପଦଶ୍ଡର ସାମାଜିକ ବ୍ୟବହାର ତଥା 
କ୍ରିୟା ହ୍ରାରା ପରୀକ୍ଷା ହୋଇଥାଏ । ଯେତେବେଳ ଯାଏଁ ମାନବ ବ୍ୟବହାରରେ ନିଜ ବିଚାର, ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଓ 
ଧାରଣା ସବୁକୁ ପ୍ରମାଣିତ କରିନଥାଏ,ସେତେବେଳ ଯାଏଁ ତାହା ସତ୍ୟ ବୋଲି ଜନସାଧାରଣ ଅବଗତ 
ହୋଇନଥାନ୍ତି । ଦ଼ିତୀୟରେ ଯେଉଁ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ବିଚାର ଓ ଧାରଣା ଜୀବନର ବ୍ୟାବହାରିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଠିକ 
ରାବେ ଗ୍ରହଣୀୟ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ ଚାହା ଅସତ୍ୟ ଅଟେ । 

ମଣିଷକୁ ନିଜର ଜ୍ଞାନ -ବିଜ୍ଞାନର ସତ୍ୟତାର ପରୀକ୍ଷା ବ୍ୟବହାର ମାଧ୍ୟମରେ ହିଁ କରିବାକୁ 
ପଡିଥାଏ । କାରଣ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଅଥବା ନୂଆ ରୀତି-ରିଵାଜ ସମାଜରେ ତଳେଇବାକୁ ଚାହୁଁ ଥୁବା ବରିଷ୍ଠ 
ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ଧାରଣା ବା ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ମୂଲ୍ୟବାନ ବୋଲି ଧରାଯାଏ,ଯେତେ ବେଳେ ତାହା ଲୋକ ବ୍ୟବହାରରେ 
କାର୍ଯ୍ୟାତ୍ଵିତ ହୋଇଥାଏ । ମିଥ୍ୟା ଓ ଅସତ୍ୟ ଧାରଣାକୁ ବ୍ୟାବହାରିକ ସ୍ତରକୁ ଅଣାଯାଇ ପାରିବନାହିଁ । 
କାରଣ ସେ ସବୁ ବସ୍ତୁଗତ ବାସ୍ତବିକତା ସହିତ ମେଳ ଖାଉନାହିଁ। ବସ୍ତୁଗତ ସତ୍ୟ ଏଭଳି ଏକ ସତ୍ୟ ବା 
ମାନବ ଜ୍ଞାନ ଯାହାର ପରୀକ୍ଷା ଅନୁଭବରେ ବା ବ୍ୟବହାରରେ ଆଗରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହୋଇ ସାରିଥାଏ । 
ଏହା ପଦାର୍ଥର ଚତୁଦଦିଗ ବାସ୍ତବିକତାକୁ ଅବିକଳ ପ୍ରତିବିମ୍ିତ କରିଥାଏ । ଲେନିନ ଇେଖ୍ଵଛତ୍ତି-ମଣିଷର 
ମସ୍ତିଷ୍ଟରେ ପ୍ରକୃତି ପ୍ରତିଦିମ୍ବପିତ ହୋଇଥାଏ । ଭବିଷ୍ଯତରେ ମନୁଷ୍ଯର ମସ୍ତିଷ୍ଠ ଏଭଳି ବିକଶିତ 
ହୋଇଯିବ, ଯାହା ଭିତରେ ପୂରା ବୁହ୍ମାଣ୍ଡର ପ୍ରତିବିମ୍ବ ତା ଭିତରେ ନିହିତ ହୋଇପାରିବ । ମଣିଷ ଉତ୍ତ 
ପ୍ରତିବିମ୍ବର ବାସ୍ତବିକତାକୁ ପରୀକ୍ଷା କରୁକରୁ ବସ୍ତୁଗତ ସତ୍ୟପାଖରେ ଅକ୍ରେଶରେ ପହଞ୍ଚି ଯାଇପାରିବ । 

ଆମେ ଜାଣିପାରୁଛୁ ଯେ ସତ୍ୟର ମାପଦଣ୍ଡ ବ୍ୟାବହାରିକ ଅଟେ ଏବଂ ବ୍ୟାବହାରିକତା ହିଁ 
ସତ୍ୟ ବା ଜ୍ଞାନର ଉଦେଶ୍ୟ ଅଟେ । ସତ୍ୟ ଉପରେ ଆଧାରିତ ମାନବ ବ୍ଯବହାର ବିଜ୍ଞାନର 
ପ୍ର ୟୋଗାମ୍ବକ କ୍ରିୟା ସହିତ ହିଁ ଭୌତିକ ବା ପୂର୍ବ ସ୍ଥାପିତ ବାସ୍ତବିକତାରେ ପରିବର୍ରନ ବା କ୍ରାନ୍ତି ଆଣିବାର 
କାରଣ ମଧ୍ୟ ଅଟେ । ଅନ୍ୟ ଅର୍ଥରେ ଧାର୍ମିକ ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ ଉପରେ, ଆଧାରିତ ସମାଜର ପୁନଃମୁଲ୍ୟାୟନ 
କରିବାପରେ, ସାମାଜିକ ଓ ରାଜନୈତିକ କ୍ରିୟାର ନିର୍ମିତ ନୂଆ ରୂପ ହେବ ଲଭୋକାଚାର ବା ବ୍ୟବହାର । 
5.ସାପେକ୍ଷସତ୍ୟ ଏବଂ ପରମସତ୍ୟ କଅଣ ? 

ବିଜ୍ଞାନର ଇତିହାସ କହେ ଯେକୌଣସି ଗୋଟିଏ ବୈଜ୍ଞାନିକ ସତ୍ୟ, ଏକାଥରକେ ପ୍ରମାଣିତ 
ହୋଇ ପ୍ରକାଶ ପାଇନାହିଁ ବରଂ ଧୀରେ ଧୀରେ, କିଛି କିଛି ଅଂଶ ହିସାବରେ ହିଁ ଆସିଛି । ଏପରିକି 
ଗୋଟିଏ ବୈଜ୍ଞାନିକ ସତ୍ୟ, ପ୍ରମାଣିତ ରୂପେ ଗ୍ରହଣୀୟ ହେବାପାଇଁ, ମଣିଷର କେତୋଟି ପିଢୀ 
ବିତିଯାଇଛି । ଜଣେ ରୁଷୀୟ ବୈଜ୍ଞାନିକ କହିଛତ୍ତିଂକୌଣସି ଗୋଟିଏ ବୈଜ୍ଞାନିକର ଜୀବନ ଅବ, 


[75] 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ଯଥେଷ୍ଟ ନୁହେଁ, କାରଣ କୌଣସି ବୈଜ୍ଞାନିକ ନିଜ ଜୀବନ କାଳ ମଧ୍ୟରେ, ଯେତେ ଗହନ ରହସ୍ୟର 
ଉନ୍ମୋଚନ କରିଥ୍ଵଲେ ମଧ୍ଯ, ଆହୁରି ଅନେକ ରହସ୍ଯ ଓ ସମସ୍ୟାର ସମାଧାନକ୍ୁ, ପ୍ରମାଣ କରିବାକୁ 
ବାକି ରହିଯାଏ । ଏଥୂପାଇଁ ଗୋଟିଏ ଭଦାହରଣ ଯଥେଷ୍ଟ ହେବ । ଦୁଇହଜାର ବର୍ଷ ପୂର୍ବରୁ, 
ଡେମୋକ୍ରିଟିସ ଘୋଷଣା କରିଥଲେ ଯେ ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁ ବା ପଦାର୍ଥ ପରମାଣୁ ଦ୍ବାରା ନିର୍ମିତ । ପରେ କିନ୍ତୁ 
ଜଣାପଡିଲା ଯେ ପରମାଣୁ ମଧ୍ଯ ବିଭାଜିତ ହୋଇପାରିବ । ଆଜିର ଦୁଳନାରେ ଡେମୋକ୍ରିଟିସଙ୍କ 
ମନ୍ତବ୍ୟ ମୂଳ ରୂପରେ ସାପେକ୍ଷସତ୍ୟ ଥୂଲା କିନ୍ତୁ ଅପୂର୍ଣ୍ଣ ଥୁଲା । ଏଇଥ୍‌ରୁ ବୁଝା ପଡୁଛି ଯେ କୌଣସିଟି 
ସମ୍ପର୍ଣ୍ଣ ଏବଂ ଅନ୍ତିମ ସତ୍ୟ ନୁହେଁ । ପରମସତ୍ୟ ଏଭଳି ଏକ ସତ୍ୟ ଯାହାକୁ, ଭବିଷ୍ୟତରେ କେବେ ମଧ୍ଯ 
ଖଣ୍ଡନ କରାଯାଇ ପାରିବନାହିଁ ଏବଂ ଏହା ହିଁ ଅନ୍ତିମ ସତ୍ୟ । କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତରେ ମଣିଷକୁ ଏଭଳି ସତ୍ୟର, 
ଆଜିଯାଏଁ କୌଣସି ସନ୍ଧାନ ମିଳିନାହିଁ । ଆଗକୁ ସନ୍ଧାନ ମିଳିବାର ସମ୍ଭାବନା ମଧ୍ଯ ନାହିଁ। କାରଣ ଏରଳି 
ଦାବି ବାସ୍ତବରେ ମାନବ ଜ୍ଞାନକୁ, ପରିସୀମିତ କରି, ପ୍ରକୃତି ଓ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡର ଅତ୍ତିମ ଛଦି ବୋଲି 
ଧରିନେବାଟା ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ରୁଲ ହେବ । ପରମ ଶଭ୍ତି ପାଖରେ ପହଞ୍ଚିବାର ପ୍ରକ୍ରିୟା କ୍ଷଣିକ କାର୍ଯ୍ୟ ନୁହେଁ ବରଂ 
ଏହା ଜ୍ଞାନା୍ଜନର ଜଟିଳ ଏବଂ ଏତିହାସିକ ସ୍ତରରେ, ଏକ ଅନ୍ତହୀନ ପ୍ରଡ଼ିୟା,ଯେଉଁଠି ମାନବ କେବେ 
ମଧ୍ଯ ଶେଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପହଞ୍ଚି ପାରିବନାହିଁ। ସେଥୂପାଇଁ ବିଜ୍ଞାନ ଦୃଷ୍ଟିରେ ସାପେକ୍ଷସତ୍ୟ ଗୁଡିକର ମିଶ୍ରଣକୁ 
ହିଁ ପରମସତ୍ୟ ବୋଲି କୁହାଯାଏ । କାରଣ ପ୍ରତ୍ୟେକ ସାପେକ୍ଷସତ୍ୟରେ ହିଁ ପରମସତ୍ୟର ଗୋଟିଏ 
ଅଂଶ ବିଦ୍ୟମାନ ଥାଏ । ଅର୍ଥାତ ଯେଉଁଭଳି ନିଜର ଛୋଟ ଛୋଟ ଅଂଶ ବା କଣ ସବୁର ମିଶ୍ଵଣରେ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ପଦାର୍ଥ ବା ବସ୍ତୁ ତିଆରିହୁଏ, ସେହିଭଳି ପରମସତ୍ୟ ବା ଜ୍ଞାନ ମଧ୍ଯ ନିଜ୍ରର ବିକାଶର ଅନନ୍ତ 
ପ୍ରଢ଼ିୟାରେ ଛୋଟ ହୋଟ ସାପେକ୍ଷସତ୍ଯମାନଙ୍କ ହ୍ାରା ଡିଆରି ହୋଇଥାଏ । ଅନ୍ଯ ଅର୍ଥରେ 
ସାପେକ୍ଷସତ୍ୟକୁ, ପରମସତ୍ୟରୁ କିମ୍ବା ପରମସତ୍ୟକୁ, ସାପେକ୍ଷସତ୍ୟରୁ ଅଲଗା ବୋଲି କହି ହେବନି । 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ବୈଜ୍ଞାନିକ ସତ୍ୟ ବା ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମ ଯାହାସବୁ ମାନଦ ନିଜର ଅଧକ ପରିଶ୍ରମ ଦ୍ବାରା 
ଜାଣିପାରିଛି,ତାହା ପରମସତ୍ୟ ଏବଂ ସାପେକ୍ଷସତ୍ୟର ଏକ ମିଶ୍ରିତ ଫଜ ଅଟେ । ଯେକୌଣସି ସତ୍ୟର 
ମୂଳ ପରମସତ୍ୟ ଅର୍ଥାତ, ତାହା ନିଶ୍ଚିତ,ବ୍ୟାବହାରିକ ତଥା ଅନ୍ତହୀନ ଅଟେ । ତା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ଷଣରେ ପରିବର୍ଗନ ହୋଇ ତାଲିଥାଏ | 

6.ସତ୍ୟର ପରିବର୍ଭିତ ରୂପ -ମାନବର ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ଇତିହାସ ଅଧ୍ୟୟନରୁ ସ୍ପଷ୍ଟ 
ରାବେ ସିଦ୍ଧ ହେଉଛି ଯେ ସତ୍ୟ ସବୁବେଳେ ପରିବର୍ଗନ ହୋଇ ତାଲିଛି । ଆଦିମାନବ ପ୍ରଥମେ ଇଶ୍ବର 
ବିହୀନ,ଧର୍ମବୀହିନ ଏବଂ ଜାତି ବିହୀନ ଥଲା । ପରେ ପରେ ସାମାଜିକ ରୂପ ଧାରଣ କରୁକରୁ ଦାସ 
ଯୁଗ,ପଥରଯୁଗ, ସାମନ୍ତ ଯୁଗ ଏବଂ ପୁଞ୍ଜିବାଦୀ ଯୁଗରୁ ଏବେ ସମାଜବାଦୀ ଯୁଗକୁ ପ୍ରବେଶ କରିଛି । 
ଦାସଯୁଗ ସମୟରେ ସତ୍ୟ କିଛି ଅଲଗା ଅୂଲା,ପଥର ଯୁଗରେ ସେଥ୍ରେ କିଛି ରିନନତା ଆସିଲାପରେ 
ସାମନ୍ତବାଦୀ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ସତ୍ୟର ରୂପ ବଦଳିଯାଇ କିଛି ଅନ୍ୟାରୂପ ନେଲା । ପୁଞ୍ଜିବାଦୀ ଯୁଗ ବେଳକୁ 
ସତ୍ୟର ରୂପ ଓ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ବଦଳି ଯାଇ ଆଉ ଏକ ରୂପ ନେଲା । ବର୍ଭମାନ ସମାଜବାଦୀ ବ୍ୟବସ୍ଥା 
ପାଇଁ ସତ୍ୟ ନିଜ ରୂପ କିଛି ଧୀରେ ଧୀରେ ବଦଳିବାରେ ଲାଗିଚି । ପରିଶେଷରେ ଏଭଳି କାହିଁକି 
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ହେଉଛି ? କାରଣ ଅସଲ ତଥ୍ୟ ଏହି ଯେ ସତ୍ୟ ସବୁବେଳେ ପରିବର୍ଗଶନ ହେଉଛି, ଯାହାକି ବସ୍ତୁ ବା 
ପଦାର୍ଥର ଗୁଣର ଅନୁରୂପ ଅଟେ । 
ଗୋଟିଏ ଭଦାହରଣ ଦେଖଲେ ବୁଝା ପଢିବ - 

ପଶ୍ଚିମ ଜର୍ମାନୀରେ ଗୋଟିଏ ସ୍କରର ନିବନ୍ଧ ପ୍ରତିଯୋଗିତାରେ ଭାଗ ନେଇଥ୍୍‌ବା ଛାତ୍ରମାନକୁ 
ନିମ୍ନଲିଖ୍ବତ ବିଷୟଟି ଦିଆଗଲା । 
"ଯଦି ମୋତେ ନିଜ ମନମୂଚାବକ କାମ କରିବାର ସ୍ତାଧ୍ବନତା ଦିଆଯାଏ ତେବେ ମୁଁ କଅଣ କରିବି ?" 
ଜଣେ ଛାତ୍ର ଲେଖ୍ଵଲା - "ମୁଁ ସମସ୍ତ ଦୁନିଆର ସ୍କୁଲମାନଙ୍କୁ ଧ୍ବଂସ କରିଦେବି ।" 
ଆଭ ଜଣେ ଛାତ୍ର ଲେଖୁଲା- "ମୁଁ ସମସ୍ତ ଜାଗାରେ ବମ ପକେଇ, ସବୁକିଛି ଜାଳି ପୋଡ଼ି ଧ୍ବଂସ କରିଦେବି 
ଶେଷରେ ମୁଁ ନଦୀକୁ ଡେଇଁ ପଡିବି ।" 
ସେହି ବିଷୟର ଉତ୍ତରରେ ସୋଭିଏତ ଦେଶର ସ୍କୁଇ ପିଲାମାନଙ୍କ ଭିତରୁ ଜଣେ ଲେଖୁଲା- " ମୁଁ 
ପୁଞିପତିଙ୍କର କାରଖାନାମାନଙ୍କରେ ଗୋଲାମୀ କରୁଥ୍‌ବା ଲୋକମାନଙ୍କୁ ମୁଲ୍ତକରିଦେବି " । ସେହି 
ଦେଶର ଅନ୍ୟ ଜଣେ ଛାତ୍ର ଲେଖ୍ଵଲା - 'ମୁଁ ସର୍ବ ପ୍ରଥମେ ଆଣବିକ ଓ ଉଦଜାନ ବମ ଗୁଡିକୁ ନିଷିଦ୍ଧ 
କରିଦେବି ।' 

ଦୂଇ ଦେଶର ଛାତ୍ରଙ୍କ ଭରରରେ ଏହିତତଳି ଭିନ୍ନତାର କାରଣ କଅଣ ?ଏଥୂରୁ ସ୍ତଷ୍ଟ ହେଉଛି 
ଯେ ପ୍ରଥମ ଦେଶର ଉତ୍ତର,ଗୋଟିଏ ପୁଞ୍ଜିବାଦୀ ଦୃଷ୍ଟି କୋଣ ଦ୍ବାରା ପ୍ରଭାବିତ ଛାତ୍ରମାନଙ୍କର ଭରର 
ଯେଉଁମାନେ ଜନସାଧାରଣଙ୍କୁ ଶୋଷଣ କରି ନିଜେ ସୁଖରେ ବଞ୍ଚିବାର ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ରଖ୍ଵଛରତି । 

ଅନ୍ୟ ଦେଶର ଛାତ୍ରମାନେ ବିଶ୍ବ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ଦ୍ରାରା ପ୍ରଭାବିତ ଅଟନ୍ତି,ଯେଉଁ ଦେଶ ବିଶ୍ବର 
ଜନତାଙ୍କୁ ସମାନ ମୌଳିକ ଆବଶ୍ୟକତା ସହିତ ବିଶ୍ବରେ ଶାନ୍ତି ଓ ସୁରକ୍ଷାର ଗ୍ୟାରେଣ୍ଟି ଦେବାକୁ ତାହୁଁଛି 
| ଯାହା ମାନବର ହିତରେ ଲାଗିପାରିବ ତାହା ହିଁ ସତ୍ୟ 

ଜଣେ ପୁଞ୍ଜିବାଦୀ ଦାର୍ଶନିକ କହନ୍ତିଂ ଯେଉଁ ଧାରଣା ବା ବିତାର ଲୋକମାନଙ୍କ ପାଇଁ 
ଉପଯୋଗୀ ଏବଂ ଲାଭଦାୟକ ହେବ ତାହା ହିଁ ସତ୍ୟ । ସତ୍ୟବଚନ କଲ୍ୟାଣକାରୀ ଅଟେ କିନ୍ତୁ ସତ୍ୟ 
ଜ୍ଞାନର ଅନୁସନ୍ଧାନ ହିଁ କଠିନ ଢାମ । ତେଣୁ ଯାହାଦ୍ରରା ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଜଗଚର ହିତସାଧନ 
ହୋଇପାରିବ ମୁଁ ତାକୁ ହିଁ ଅସଲସତ୍ୟ ବୋଲି ମାନୁଛି । ଅନ୍ୟ ପକ୍ଷରେ କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ବିଶେଷପାଇଁ 
ଗୋଟିଏ ମିଥ୍ୟା ଓ ଅସଙ୍ଗତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ମଧ୍ୟ ତା'ପାଇଁ ଉପଯୋଗୀ ଓ ଲାଭଦାୟକ ହୋଇପାରେ । ଯଥା: 
ଧାର୍ମିକ ସିବ୍ଧାନ୍ତ ସ୍ବର୍ଗ,ନର୍କ,ଦେବୀ,ଦେବ ତା, ପୁନର୍ଜନ ଇତ୍ୟାଦି, ଯେଉଁଗୁଡିକ ମୃତ୍ୟୁ ପରର ସତ୍ୟ ବୋଲି 
କୁହାଯାଉଛି । ଶୋଷକ ବର୍ଗ ପୂଜାରୀ,ମୌଲା ଏବଂ ପାଦ୍ରୀମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଏହା ଲାଭଦାୟକ ଅଟେ । 

କିଛି ଦାର୍ଶନିକ କୁହତ୍ତିଂ ଯେଉଁ ସତ୍ୟକୁ ସର୍ବବ୍ୟାପି ମାନ୍ୟତା ମିଳିଯାଉଛି କିମ୍ବା ଯେଉଁ ସତ୍ୟକୁ 
ସମସ୍ତେ ସହମତି ପ୍ରଦାନ କରୁଛନ୍ତି ତାହା ହିଁ ସତ୍ୟ ଅଟେ । ଏହିଭଳି ତର୍କ କେବଳ ଧାର୍ମିକ କଟରପନ୍୍ୀ 
ଦାର୍ଶନିକମାନେ ହିଁ ଦେଇଥାନ୍ତି । କାରଣ ଅନେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅନେକ ଲୋକଙ୍କ ଭିଡ଼ ଲାଗିଥୂବାର 
ଢାରଣ ମଧ୍ଯ ଭୁଲ ବୋଲି ପ୍ରମାଣିତ ହୋଇସାରିଛି । ତେବେ ଏମିତି କୌଣସି ସତ୍ୟ ହିଁ ନାହିଁ ଯାହାକି 
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ସମସ୍ତେ ମାନି ପାରିବେ । ବାସ୍ତବରେ ସତ୍ୟ ମଣିଷଠାରୁ ଅଲଗା ଓ ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ଯାହା ପ୍ରଥମେ ମଧ୍ଯ 
କୁହାଯାଇଛି,ତାହା ହେରଛି -ପ୍ରକୃତି,ପଦାର୍ଥ ବା ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଯାହାସବୁ ସ୍ବ ନିହିତ ଗୁଣମାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା ପ୍ରତ୍ୟେକ 
କ୍ଷଣରେ ପରିବର୍ରନ ହେଉଛି । 

ରେନଳଷ୍ଟେସନରେ ପାଖା ପାଖ ଠିଆ ହୋଇଥବା ଦୁଇଟି ବିପରୀତଗାମୀ ରେଳ ଭିତରୁ 
ଗୋଟିଏରେ ଆପଣ ବସିଛନ୍ତି ଅନ୍ୟ ରେଳଟି ଯଦି ପ୍ରଥମେ ତାଇିବା ଆରମ୍ଭ କରିବ,ଆପଣଙ୍କୁ ଲାଗିବ 
ଆପଣଙ୍କ ରେଳଟି ଚାଲିବା ଆରମ୍ଭ କରିଛି । ସେହିଭଳି ପାଣି ଭିଚରେ ଇମ୍ବା କାଠିଟିଏ ପୂରାଇଲେ 
ତାହା ବଙ୍କା ଦେଖାଯାଏ । ମରୁରୁମିରେ ମୃଗ ମରୀଚିକା ଯୋଗୁ, ଦୂରରେ ପାଣି ଥୂବା ଭଳି ଦେଖାଯାଏ | 
ଏସବୁ ହୁଏ କାହିଁକି ? ଏହାର ଭରର ବିଜ୍ଞାନ ହିଁ ଦେଇଥାଏ ବୋଲି ସମସ୍ତ ବିଜ୍ଞାନ ପଦୂଥ୍‌ବା ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀ 
ଜାଣିଥାନ୍ତି । 

ଭଶ୍ବରାସ୍ବ୍ଗ,ନର୍କ ଇତ୍ୟାଦି ଧାର୍ମିକ କପୋଳକଳ୍ିତ ଧାରଣାସବୁ, ଏକପ୍ରକାର ମୃଗ ତୃଷ୍ଣା ମାତ୍ର 
। ଯାହା ପଛରେ ଧାର୍ମିକ ଲୋକମାନେ ପାଗଳ ଭଳି ଦରଉଡିଥାନ୍ତି । ବାସ୍ତବରେ ସେମାନେ ସବୁ 
ମିଥ୍ୟାବାଦୀ । ଯେଉଁ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ମାନଙ୍କୁ ଜଣାଅଛି ଯେ ଏଭଳି ଘଟିବାର ଅସଇ କାରଣ କ'ଣ 
ସେମାନେ ଜୀବନର ଶେଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ନିଜ ସ୍ଥାନ ଓ ନିର୍୍ୟରେ ସ୍ଥିର ରହୁଛନ୍ତି । 

ସତ୍ୟର ବଦଳଜୁଥୂବା ରୂପର ଅନେକ ଉଦାହରଣ, ପ୍ରତିଦିନ ବ୍ୟାବହାରିକ ଜୀବନରେ, ମାନବ 
ଦେଖ୍‌ ପାରୁଛି ହେଲେ ସେ ସହଜରେ ବୁଝି ପାରୁନି । ଏହାର ଗୋଟିଏ ସାଧାରଣ ଉଦାହରଣ ଦେଖନ୍ତୁ - 
ମାନବ ଶିଶୁର ମୁହଁ ଓ ଦେହ, ବୟସାନୁପାତରେ ବଦଳିଥାଏ । ଏହା ଏତେ ସକ୍ଷମ ଭାବେ ବଦଳିଥାଏ ଯେ 
ଆମେ ପାଖରେ ଆଇ ମଧ୍ଯ ବୁଝିପାରୁନାହୁଁ । ସେହି ଶିଶୁଟିକୁ ଯଦି ଆପଣ ପାଞ୍ଚ କିମ୍ବା ଦଶବର୍ଷ ପରେ 
ଦେଖୁପାରିବେ,ତେବେ ତା'ର ଆକୃତି ଏମିତି ବଦଳି ଯାଇଥାଏ ଯେ ଆପଣଙ୍କୁ ତିହିବାରେ କଷ୍ଟ 
ହୋଲପଡ଼ିବ । କାରଣ ବହୁତ ଦିନ ଭିଡରେ ତା'ର ଆକ୍ୃତିରେ ପରିବର୍ରନ ଘଟିଯାଏ । ଅର୍ଥାତ 
ଭୂତକାଳର ଆକୃତି, ବର୍ରମାନକାଳର ଆକୃତି ସହ ମେଳ ଖାଉନି । ଏହା ହିଁ ସତ୍ୟର ଅନ୍ୟ ଏକ 
ପରିବର୍ଭିତ ରୂପର ଉଦାହରଣ । ଏହା ସମସ୍ତ ପଦାର୍ଥର ନିହିତ ସ୍ବଗୁଣ କାରଣରୁ ହିଁ ହେଉଛି, ଯାହା 
ଦ୍ବାରା ସତ୍ୟର ସର୍ବଦା ପରିବର୍ରିତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ବୁଝିପାରିବା ଦ୍ବାରା ସନ୍ତୋଷପ୍ରଦ ଭରର ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । କିନ୍ତୁ 
ଏଭଳି ଜ୍ଞାନ ବହୁତ କଷ୍ଟରେ ହୋଇଥାଏ ! ଜଣେ ଦାର୍ଶନିକ କହିଛଚ୍ତି- "ଯାହା ଗତକାଲି ଥଲା ତାହା 
ଆଜି ନାହିଁ,ଯାହା ଆଜି ଅଛି ତାହା ଆସନ୍ତାକାଲି ନଥ୍‌ବ | ତେଣୁ ଭବିଷ୍ୟତ ହିଁ ସତ୍ୟ ।" 
7.ମଣିଷ ଦାରା ସତ୍ୟର ପରିବର୍ଭନକୁ ବାଧା ଦେବାର ପ୍ରୟାସ - 

ପ୍ରକୃତି କୋଳରେ ଯେବେଠାରୁ ମନୁଷ୍ଯ ନିଜର ବିଭିନ୍ନ ଅବସ୍ଥା ସ୍ଥାପନ 
କଲା,ସେତେବେଳଠାରୁ ସେ ପ୍ରୟାସ କରୁଛି ଯେ ସେ ବନେଇଥ୍୍‌ବା ବ୍ଯବସ୍ଥା ଯଥା: ବିଭିନ୍ନ 
ଧର୍ମ,ଜାତି,ଭପଢାତି ଇତ୍ୟାଦି ସେହି ରୂପରେ ହିଁ ବଞ୍ଚିରହୁ । କିନ୍ତୁ ପଦାର୍ଥ ଓ ସତ୍ୟର ପରିବର୍ରନ 
ହୋଇଯାଉଥ୍‌ବା ସ୍ବାଭାବିକ ଗୁଣଯୋଗୁ, କେବେ କେବେ ମାନବ ଦ୍ବାରା ତିଆରି ହୋଇଥବା ଧର୍ମ,ଜାତି 
ନିଜ ରୂପ ପରିବର୍ଗନ କରି, ଅନ୍ୟ ରୂପ ଧାରଣ କରିଥାଏ । ଏହି ପରିବର୍ଭନ ପାଞ୍ଚ ଶହ କିମ୍ବା ଏକ 
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ହଜାର ବର୍ଷର ଇତିହାସ ଓ ସମାଜର ସାହିତ୍ୟକୁ ଅଧ୍ୟୟନ କଲେ, ସିବ ହୋଇଯାଉଛି ! ମାନବ 
ଜୀବନରେ ବଞ୍ଚିବାପାଇଁ, ନ୍ଯୁନଚମ ମୌଳିକ ଆବଶ୍ୟକତାକୁ ଯଦି କୌଣସି ଶାସନ 
ବ୍ୟବସ୍ଥା, ସଂସ୍ଥା, ଜାତି ବା ଉପଜ୍ରାତି ପୂର୍ଣ୍ଣ କରିବାକୁ ଅକ୍ଷମ ହୁଏ,ତାହେଲେ ପଦାର୍ଥର ଗୁଣ ଅନୁସାରେ 
ରଭ୍ତ ଅତ୍ତାବର ପୂର୍ରିପାଇଁ କୌଣସି ଗୋଟିଏ ବିନ୍ଦୁଠାରେ ବଜ (F୦୮୯) ଜନ୍ମ ନିଏ,ଯାହାକି ଆଗକୁ 
ଗତିବାନ ହୋଇ ଅଭାବକୁ ପୂରଣ କରିଥାଏ । ଏହି ନିୟମ ଅନୁସାରେ, ମାନବ ସମାଜରେ କେବେ 
କେବେ ସଂରର୍ଷ,ଝଗଡା ଆଦି ଭାଗିରହିଥାଏ । ଛୋଟ ଛୋଟ ବିଷମତା ବା ଝଗଡ଼ାକୁ ବ୍ୟବସ୍ଥିତ ରୂପ 
ଦେଇ କୌଣସି ଡ୍ରାତ୍ରିକାରୀ ଗୋଟିଏ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ଦିଗରେ, ପ୍ରବାହର ରୂପ ଦେଇଥାଏ,ଯେଉଁଥୂରେ ତାହାର 
ମନ୍ଦ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ, ପୁରୁଣା ଜାଗାରେ ନୂଆକୁ ସ୍ଥାନ ଦେବାର ଇଛା, କେବେ ବି ସଫଳ ହୋଇନଥାଏ । 
ଏଭଳି ପରିସ୍ଥିତିରେ ମଣିଷର ପୂର୍ବ ନିର୍ବାରିତ ସମସ୍ତ ମୂଲ୍ୟ ବଦଳିଯାଏ । ଯଦି କେଉଁଠି କିଛି ଅଭାବ 
ରହିଯାଏ,ସେଇଠି ମଣିଷ ହ୍ରାରା ପୂର୍ବସ୍ଥାପିତ ସତ୍ୟ (ବ୍ୟବସ୍ଥା) ଯାହା ଇଶ୍ବର,ଧର୍ମ ଓ ଜାତି ଇତ୍ୟାଦିର 
ଅନୁରୂପ, କୌଣସି ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ବର୍ଗର ହିତସାଧନ କରୁଛି । ବଦଳି ଥଵବା ସତ୍ୟ କିଛି ସମୟପାଇଁ ଅଟକି 
ଗଲାତତଳି ପ୍ରତୀୟମାନ ହୋଇଥାଏ ! କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତରେ ଆନ୍ତରିକ ଅନ୍ତର୍ଦଧନ୍ଦୁ ଚାଲିଥାଏ । ଆଉ ଶେଷରେ 
ଚାହା ପରିବର୍ଗନ ମଧ୍ୟ ହୋଇଯାଇଥାଏ । ଏହି କାମ ଅନାଦି କାଳରୁ ଚାଲି ଆସୁଛି ଏବଂ ଆଗକୁ ମଧ୍ଯ 
ଚାଲିଥ୍‌ବ,ଏହା ହିଁ ସତ୍ୟ । 
8.ସତ୍ୟର ସର୍ବଦା ବିଜୟ ହୁଏ - 

ମାନବ ଇତିହାସ କହୁଚି ଯେ ବାହ୍ଯ ଶର୍ତି ବଜରେ ଯେଉଁ ବ୍ଯକ୍ତି ବିଜୟ ପ୍ରାପ୍ତ 
କରିପାରେ, ତାହାର ସର୍ବତ୍ର ଗୁଣଗାନ କରିବା ଆରମ୍ଭ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ମୂର୍ଖ ଲୋକମାନେ ତାହାକୁ 
ଅଚିମାନବୀୟ ଶକ୍ତି ବା ଦୈବୀଶର୍ତି ସହିତ ଯୋଡି ପୂଢା ଅନା କରିବା ମଧ୍ଯ ଆରମ୍ଭ କରିଦିଅନ୍ତି ଏହି 
ପରିସ୍ଥିତିରେ ଲାଗେ ଯେମିତି ବିଜୟ ପ୍ରପ୍ତି ହିଁ ସତ୍ୟ । ଛଳ,ବଜ,କୌଶଳ - ବିଜୟପାଇଁ ସେ ଯେଉଁ ପନ୍ନା 
ମଧ୍ୟ ଅବଲମ୍ବନ କରିଥାଉ ପଛେ ପ୍ରାୟ ଇଡିହାସରେ ବିଜୟ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥବା ବ୍ୟ୍ତିଙ୍କ ଅଵଗୁଣ ସବୁ 
ଲୁତି ଯାଇଥାଏ । କିନ୍ତ ଯେତେବେଳ ଯାଏଁ ମାନବ ଦୁନିଆରୁ ଯୁଦ୍ଧକୁ ସମାପ୍ତ କରିଦେଇଛନାହିଁ, 
ସେଚେବେଳଯାଏଁ ସେ ସତ୍ୟକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିପାରିବ ନାହିଁ । ଯେତେବେଳଯାଏଁ ଦୁନିଆରୁ ଯୁଦ୍ଧ,ଧର୍ମ 
ବିତତେଦ, ଭଶ୍ଵର ଭାବନା ମାନବ ମସ୍ତିଷ୍ଟରୁ ଦୂରେଇ ନଯାଇଛି,ସେତେବେ ଳଯାଏଁ ସତ୍ୟର ବିଜୟ ସମ୍ଭବ 
ନୁହେଁ । ଏଥୂପାଇଁ ନିରୀଶ୍ବରବାଦର ମାର୍ଗ ହିଁ ସର୍ବୋରମ ମାର୍ଗ ¦ ନାସ୍ତି କତା ଏଭଳି ଏକ ବ୍ୟବସ୍ଥା 
ଯେଉଁଥୂରେ ମଣିଷ ସମାଜରେ ରହି ମଧ୍ଯ ସମାଜରୁ ମୁକ୍ତ ରହିପାରେ । ନାସ୍ତିକତାରେ କାହାରି ବିଚାରକୁ 
ଅପହରଣ କରାଯାଇ ପାରିବନି । ଏହା ଏକ ସତ୍ୟ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସମସ୍ତ ମନୁଷ୍ୟଙ୍କ ବିଚାର କେବେ ବି 
ଏଜଢ ହୋଇ ପାରିବନାହିଁ । ଏଭଳି ପରିସ୍ଥିତିରେ ଯେତିକି ମନୁଷ୍ୟ ସେତିକି ଅଇଗା ଅଲଗା ସତ୍ୟରହିବ । 
ଏଥୁପାଇଁ ସତ୍ୟ ମନୁଷ୍ୟଠାରୁ ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ରହେ,ଯାହାର କି କେବେ ମଧ୍ଯ ପରାଜୟ ଘଟେନାହିଁ। 


9.ଜନ୍ମ ପୂର୍ବରୁ ଓ ମୃତ୍ୟୁ ପରେ କଅଣ ହୁଏ ? 
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ଏହା ଏଭଳି ଏକ ପ୍ରଶ୍ନ ଯାହାକି ମନୁଷ୍ୟ ଯେତେବେଳେ ଯାଏଁ, ବୈଜ୍ଞାନିକ ପଦ୍ଧତିରେ ଠିକ 
ଠିକ ଏବଂ ସନ୍ତୋଷପ୍ରଦ ରର ପ୍ରାପ୍ତ ନକରିଛି,ସେତେବେଳ ଯାଏଁ ହୁଏତ, ସେ ଭଶ୍ବର,ଭାଗ୍ୟ,ପୁନ୍ଜତ୍ନ 
ଆଦି ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସମାନଙ୍କରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇପାରିବନାହିଁ । ଏହା ସେତେବେଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଜାରିରହିବ 
ଯେତେବେଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମାନବର ଜନ୍ମ ଓ ମୃତ୍ୟୁର ରହସ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତ କରିପାରିବ ନାହିଁ । ପ୍ରକୃତରେ କୌଣସି 
ଢଙ୍ଗ ବା ରୂପରେ ଜନ୍ମ ପୂର୍ବରୁ ଓ ମୃତ୍ୟୁ ପରର ସ୍ଥିତିକୁ ଜାଣିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ମନୁଷ୍ୟ କେବେ ମଧ୍ୟ 
ମୃତ୍ୟୁ ତାହୁଁନଥ୍‌ବା ଇଛା, ପଦାର୍ଥର ଗୁଣ ଏବଂ ସତ୍ୟ କାରଣରୁ ଅସମ୍ଭବ । ବୁଦ୍ଧ ଏବଂ ତାର୍ବାକ 'ଜୀବନ' 
ସମ୍ବନ୍ଧରେ ବହୁତ ପୂର୍ବରୁ ଏହି ରହସ୍ୟର ଉଦଘାଟନ କରିସାରି ଥୂଲେ- ଯେକୌଣସି ବି ଜୀବନର 
ନିର୍ମାଣ ମାଟି, ପାଣି, ପବନ ଓ ଅରାର ସଂଯୋଗରେ ଅନୁକୂଳ ପରିସ୍ଥିତିରେ ହୋଇଯାଏ, ତଥା ମୃତ୍ୟୁ 
ପରେ ସେ ସବୁ ପୁଣି ଯଥା ସ୍ଥିତିକୁ ଫେରିଯାଏ । 

ଏହି ଭତ୍ତରରେ ମାନବ ସମୁଦାୟଙ୍କୁ ହୁଏତ ସନ୍ତୋଷ ମିଳି ନପାରେ, ତଥାପି ମୂଳ ରୂପରେ 
ଜୀବନ ଓ ମୃତ୍ୟୁ ସମ୍ପର୍କରେ ଯେଉଁ ବିତାର ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମ ଓ ବିଜ୍ଞାନ ଡ଼ାରା ଦିଆଯାଇଛି, ତାହାଠାରୁ ଆଗକୁ 
ଆଉ କେହି ଯାଇ ନାହାନ୍ତି । ବିଭିନ୍ନ ଧାର୍ମିକ ସଂସ୍ଥାମାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା ମୃତ୍ୟୁ ପରେ ଆତ୍ମାର, ଶରୀର ତ୍ୟାଗକୁ 
ମୃତ୍ୟୁ ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି । ପରେ ବିଜ୍ଞାନର ବିକାଶ ହେବାରୁ ହୃଦୟର ସ୍ପନ୍ଦନ ବନ୍ଦ ହେବାପରେ ମୃତ୍ୟୁ 
ହୁଏ ବୋଲି କୁହାଗଲା । ପୁଣି ବିଜ୍ଞାନର ଅଧକ ଗବେଷଣା ଦାରା ଜଣାପଡିଲା ଯେ ହୃଦୟର ସ୍ପନ୍ଦନ ବନ୍ଦ 
ହେବାର ସାତ-ଆଠ ମିନିଟ ଭିତରେ ଯଦି କୌଣସି ପ୍ରକାରେ ହୃଦୟର ସ୍ପନ୍ଦନକୁ ତାଲୁ କରି ଦିଆ 
ଯାଇପାରେ, ତାହେଲେ ମଣିଷ ବଞ୍ଚି ଯାଇପାରେ । ଆଧୁନିକ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଯୁଗରେ ମାନବ ମସ୍ତିଷ୍ଠର 
ବିଘଟନ ବା ନଷ୍ଟ ହେବାପରେ ମନୁଷ୍ୟର ମୃତ୍ୟୁ ହେଇା ବୋଲି କୁହାଯାଏ । ଅର୍ଥାତ 'ଜୀବନଂ' ଜନ୍ମର 
ଅର୍ଥ ହେଉଛି ମସ୍ତିଷ୍କର ନିର୍ମାଣ । ଭବିଷ୍ୟତରେ କ'ଣ ମାନବ କୃତ୍ରିମ ଭପାୟରେ ମସ୍ତିଷ୍ଠ ନିର୍ମାଣ 
କରିପାରିବ ? ଏହାର ଭରର ବର୍ରମାନ ନାହିଁରେ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ । ଏଥୂରୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ହେଇଛି ଯେ ଯଦି ମାନବ 
ମସ୍ତିଷ୍ଠକୁ ଅଲଗା ଭାବେ ନିର୍ମାଣ କରିପାରିବ ନାହିଁ, ତେବେ ତା'ର ନମରିବାର ଇଛା ଜିମ୍ବା ଅମରତ୍ତ 
କେବେ ବି ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ ପାରିବନାହିଁ। ଅନ୍ୟ ଅର୍ଥରେ ଅମରତ୍ନ ବା ବିନଷ୍ଟ ନହେବା ଭଳି ଯଦି କୌଣସି 
ତତ୍ଵ ଅଛି ତା' ହେଲା ପଦାର୍ଥ, ବସ୍ତୁ ଏବଂ ସତ୍ୟ । ସତ୍ୟକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିଥ୍‌ବା ମନୁଷ୍ୟ 'ଜୀବନ ଓ ମୃତ୍ୟୁରେ' 
ଖୁସି ହୁଏନାହିଁ କିମ୍ବା ଦୁଃଖ ମଧ୍ଯ କରେନାହିଁ । ମୃତ୍ୟୁକୁ ଭୟ କରୁଥ୍‌ବା ଇୋଢଙ୍କପାଇଁ ହିଁ 
ସ୍ବର୍ଗ,ନର୍କ,ଆମ୍ା,ପୁନ ଜନ ଆଦି ମିଥ୍ୟାର ସୃଜନ କରାଯାଇଛି । ଏହିସବୁ ବିଚାର ଓ ଧାରଣା ଭପରେ 
କୁଠାରାଘାତ କରି, ମିଥ୍ୟାର ମୁଖାଖୋଇି, ସତ୍ୟକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାପାଇଁ କେବଳ ନାସ୍ତି କବାଦ ହିଁ ସମ୍ଭାବ୍ୟ 
ରାସ୍ତା । 
10. ସତ୍ୟ,ସମୟ, ପଦାର୍ଥ,ବିସ୍ତାର ଏବଂ ଗତିର ବିଭିନ୍ନ ରୂପ ଥାଏ - 

ଆଗରୁ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ସତ୍ୟର ଅସ୍ତି୍ଵ ପଦାର୍ଥଗତ ବା ବସ୍ତୁଗତ ଅଟେ । ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡରେ 
କୌଣସିଟି ପଦାର୍ଥ ସ୍ଥିର ନୁହେଁ,ସମସ୍ତେ ଗତିମାନ ବୋଲି ବିଜ୍ଞାନ ସିଦ୍ଧ କରି ସାରିଭାଣି । ପଦାର୍ଥର 
ଗତିଶୀଳତା ନୂଆ ସ୍ବରୂପର ଭପ୍ପରିର କାରଣ ଅଟେ । ପଦାର୍ଥର ଗତି ଶୀଳତା ଯୋଗ୍ସ ସତ୍ୟ ମଧ୍ଯ ସ୍ଥିର 
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ନୁହେଁ । ତାହା ବଦଳିଯାଇଥାଏ । ଠିକ ଏହିଭଳି ଆମେ ସମୟ ଉପରେ ଧାନ କେନ୍ଦ୍ରିତ କଲେ ଜଣାଯାଏ 
ଯେ ସମୟ ବି ଏକ କ୍ଷଣ ପାଇଁ ସ୍ଥିର ରହେନାହିଁ। ଗୋଟିଏ ସେକେଣ୍ଡର ସହସ୍ରାଂଶ ମଧ୍ଯ ସ୍ଥିର ନୁହେଁ । 

ଲୋକ ପ୍ରଚଳିତ ଭାଷାରେ ମଧ୍ଯ ଅନେକ ବୈଜ୍ଞାନିକ ତଥ୍ୟ ଲୁତି ରହିଥାଏ । ଯଥା: 'ସମୟ 
ସର୍ବଦା ବଦଳୁଥାଏ', 'ସମୟ ହିଁ ବଳବାନ' ଇତ୍ୟାଦି । ସାଧାରଣ ଜନତା ଏହା ସବୁ ମୁହଁରେ ସିନା କୁହର୍ତି 
ଜିନ୍ତୁ କାଳ୍ପନିକ ଭଶ୍ବର,ଭାଗ୍ୟ ଏବଂ ଆହୁରି ଅନେକ ଭ୍ରମାତ୍ମକ ପ୍ରଚାରର ଶିକାର ହୋଇ ଶୋଷଣ ଓ 
ଅତ୍ୟାଚାରକୂ ସହ୍ୟ କରି ତାଲିଛତ୍ତି । ଯେତେବେଳେ ଲୋକମାନେ ଏକତ୍ରହୋଇ ବିଜ୍ଞାନର ନିୟମ 
ଭପରେ ଆଧାରିତ ନୂଆ ସମାଜକୁ ସ୍ବୀକାର କରି,ମିଥ୍ୟା ଧର୍ମାଚରଣ ବିରୁଦ୍ଧରେ ସ୍ବର ଉରୋଳନ 
କରିବେ,ସେତେବେଳେ ହିଁ ନିଜକୁ ଶୋଷଣ ଓ ଅତ୍ୟାଚାରର କବଳରୁ ନିଜକୁ ମୁଷ୍ତ କରିପାରିବେ | 
ଏଥୁପାଇଁ ନାସ୍ତିକତା ହିଁ ଏକମାତ୍ର ମାର୍ଗ ଯାହା ସାହାଯ୍ୟରେ ଯେକୌଣସି ଧର୍ମର ଶୋଷଣରୁ ମୂକ୍ତ 
ହୋଇ ବିଜ୍ଞାନ ସନ୍ଦବତ ରାସ୍ତାରେ ସ୍ବାଧୀନ ଜୀବନ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇପାରିବ ! ବିସ୍ତାର ଓ ଗତି: ସତ୍ୟ,ସମୟ 
ଏବଂ ପଦାର୍ଥ ଭପରେ ବିବେଚନା କରି ଆମେ ଜାଣିଲୁ ଯେ ଏସବୁ ଏକ ମାତ୍ର ଜିନିଷ । ସେହିଭଳି 
ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡରେ ଯେଉଁ ବିସ୍ତାର (ଅନନ୍ତ) ଅଛି, ତାହା ମଧ୍ଯ ଏକ ପଦାର୍ଥ ଅଟେ । ପଦାର୍ଥ ବିଭିନ୍ନ ରୂପରେ 
ଗତିଶୀଳ ରହୁଥ୍‌ବାରୁ ଆମକୁ ବିସ୍ତାରର ଆତ୍ତାସ ହେଉଛି । ଗତି ହିଁ ବିସ୍ତାର ଭିତରେ,ସମୟ ଅନୁସାରେ 
ପଦାର୍ଥର ବାସ୍ତବିକ ସ୍ବରୂପ ସତ୍ୟକୁ ଉଜାଗର କରିଥାଏ ! ଅନ୍ତତଃ କେବେ ମଧ୍ଯ କହିବା ରଚିତ ନୁହେଁ 
ଯେ ମୁଁ ହିଁ ସତ୍ୟ 
11.ବୁଵି, ବିଜ୍ଞାନ, ବିବେକ ଓ ଚେତନା କଅଣ ? 

ତ୍ତପରୋଭ୍ତ ଶହଦଗୁଡିକର ଅର୍ଥ,ପ୍ରୟୋଗ ଓ ବିଭିନ୍ନତା ଆଦି ନବୁଝି ସତ୍ୟ ଦିଗରେ ଆଗେଇବା 
ଟିଜିଏ କଷ୍ଟ କର ବ୍ୟାପାର ! ସାଧାରଣଲୋକଙ୍କୁ ଏଥରେ ବେଶିକିଛି ଭିନ୍ନତା ନଜର ଆସେନାହିଁ। କିନ୍ତୁ 
ସତ୍ୟ ଦିଗରେ ଆଗେଇଥ୍ବବା ଲୋକଙ୍କୁ ଏହାର ବିଭିନ୍ନ ଅର୍ଥ ଓ ପ୍ରୟୋଗ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଜାଣିବା ଦରକାର । 
ବୁଦ୍ଧି : ବୃଵିର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ସମାଜରେ ବ୍ୟାବହାରିକ ଭାବେ,ଏଭଳି ରୂପରେ ନିଆଯାଇଛି ଯେ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ବା 
ବର୍ଗ ବିଶେଷର ହିତପାଇଁ, ସହଜ ପଥକୁ ଅନୁସରଣ କରି,ବିରୋଧୀ ଶଲ୍ତିକୁ ପରାସ୍ତ କରି,ନିଜର କାମ 
ହାସଲ କରିନେବା । ଅନେକ ପୂର୍ବରୁ ବୃଦ୍ଧଙ୍କ ସମୟରେ ବୁଦ୍ଧି ପ୍ରୟୋଗ ମାନବ ସମାଜର ହିତ 
ସାଧନପାଇଁ କରାଯାଉଥ୍‌ଲା । ମହାଭାରଚରେ କୃଷ୍ଣ ବୁଦ୍ଧିର ପ୍ରୟୋଗ ଛଳ ଓ ପ୍ରତାରଣାପାଇଁ କରିଥୂଲେ 
! ପରେ ଧର୍ମଯାଜକମାନେ ସରଳ ବିଶ୍ଵାସୀ ଲୋକମାନଙ୍କ ଉପରେ ବୁଦ୍ଧିର ପ୍ରୟୋଗ କଲେ ଏବଂ ଆଜି 
ମଧ୍ଯ କରୁଛି । ତେଣୁ ବୁଦ୍ଦିର ସ୍ତର ନିମ୍ନ ଶ୍ରେଣୀକୁ ଖସି ଆସିଲାଣି । 

ଦାସ୍ଥିକ ¦ ସତ୍ୟ ଦିଗରେ ଅଗ୍ରସର ହେଉଥ୍ବା ବ୍ୟଳ୍ତିଙ୍କୁ ବୃଦ୍ଧିର ପ୍ରୟୋଗ ନୀଚ ସ୍ତରରେ 
ସପବା ଉଚିତ ନୁହେଁ । ବର୍ରମାନ ମିଥ୍ୟା କହି ମଧ୍ଯ ବୁଦ୍ଧିର ପ୍ରୟୋଗ ହେଉଛି । ଅର୍ଥାତ ଯଦି କେହି 
ନିରୋଳା ମିଆ୍ୟା ଦ୍ଵାରା ଅନ୍ୟକୁ ପରାସ୍ତ କରିଦେଇପାରେ, ଚାହାକୁ ମଧ୍ଯ ବୃଦ୍ଧିମାନର ଶ୍ରେଣୀରେ ଗଣନା 
କରାଯାଏ । ଆଜିର ରାଜନୀତି ଏହାର ଜଳନ୍ତ ଉଦାହରଣ । 
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ଜ୍ଞାନ : ଯେବେ ବୁଵିର ପ୍ରୟୋଗ ନିମ୍ନ ସ୍ତରରେ ହେବାକୁ ଇଭାଗିଇା,ସେଥୂରୁ ବିକଶିତ ହୋଇ ଜ୍ଞାନ 
ଆସିଲା । ଜ୍ଞାନର ସ୍ତର ବର୍ଭମାନ ସୁଦ୍ଧା ସତ୍ୟର ବହୁତ ନିକଟ ! ଯାହା ଯେଉଁ ରୂପରେ ଅବସ୍ଥିତ ତାକୁ 
ସେହି ରୂପରେ ଦେଖ୍ୁବା ଓ ବୁଝିବାକୁ ଜ୍ଞାନ ବୋଲି କୁହାଯାଉଛି । ଜ୍ଞାନର ପ୍ରୟୋଗ ଧାର୍ମିକ 
ଅନ୍ଧବିଶ୍ବାସକୁ ଦୂର କରିବାପାଇଁ ହେବା ଉଚିତ । ଯାହା ମନୁଷ୍ୟକୁ ନିଃ ସ୍ବାର୍ଥ ହେବାର ପ୍ରେରଣା ଦେଇଥାଏ 
। ଜ୍ଞାନଯୁଲ୍ତ ମଣିଷ ବୁଦ୍ଧିର କୁଟିଳ ଚାଇରେ ବାନ୍ଧି ହୁଏନାହିଁ 
ବିବେଜ :ବୃବି ଓ ଜ୍ଞାନର ସମନ୍ବୟ ରକ୍ଷାକରି, ଯେଉଁ ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଏ ତାହାକୁ ବିବେକ କୁହାଯାଏ | 
ବିବେକଶୀଳ ମନୁ ଷ୍ୟଠାରୁ ଅସଙ୍ଗତ ବ୍ୟବହାର ବା କାର୍ଯ୍ୟର ଆଶା କରାଯାଇ ନଥାଏ | 
ଚେତନା : ବୃବି,ଜୟାନ ଓ ବିବେକର ମିଳିତ ଭାବେ ପ୍ରୟୋଗ କରି ନିଜକୁ, ଶୋଷଣ କିମ୍ବା ଅତ୍ୟାଚାରରୁ 
ରକ୍ଷା ପାଇବାର ପ୍ରୟାସକୁ, ଚେତନା କୁହାଯାଏ । ଚେତନା ଦ୍ବାରା ସତର୍ଜ ଥବା ମଣିଷକୁ, କେହି ଶୋଷଣ 
କରି ପାରିବେନାହିଁ । ଯେଉଁଠି ସମସ୍ତ ମାନବ ସମାଜର ଚେତନଶୀଳ ହୋଇଯିବ,ସେଇଠି 
ଶୋଷଣ, ବିରେଦ,ଭଶ୍ବର,ଭାଗ୍ୟ,ପୂନଜତ଼ୁ,ଆମତ୍ମା, ପରମାତ୍ମା ଇତ୍ୟାଦିର ଅବସ୍ଥିତି ରହିବନହିଁ । ସେଇଠି 
ସମତା ଆଧାରିଚ ସମାଜର ରଚନା ଆରମ୍ଭ ହୋଇଯାଏ । ଚେତନାହୀନ କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ନାସ୍ତିକ ହୋଇ 
ପାରିବ ନାହିଁ। କାରଣ ନାସ୍ତି କତାପାଇଁ ଚେତନଶୀଳ ହେବା ବ୍ୟକ୍ତି ବିଶେଷପାଇଁ ପ୍ରଥମ ଓ ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ 
ଗୁଣ ଅଟେ । 
12.ଆଧାମ୍‌ ଓ ବିଜ୍ଞାନ : 

ଆଧ୍ଯାତ୍ମବାଦୀଙ୍କ ମତରେ ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନ ଦ୍ବାରା ଆତ୍ମବସ୍ତୁ ଏବଂ ଅନାମ ବସ୍ତୁକୁ ଜାଣିହୁଏ ତାହାର 
ନାମ ଆଧ୍ଯାତ୍ମ୍‌ଜ୍ଞାନ ଅଟେ । କିନ୍ତୁ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ବା ବୁଦ୍ଧଜୀବୀମାନେ ଆଧ୍ଯାତ୍ମ ଏବଂ ବିଜ୍ଞାନକୁ ପରସ୍ଚର 
ବିରୋଧୀ ବୋଲି ମାନନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ସମନ୍ଵୟ ରକ୍ଷାକାରୀ ଲୋକମାନେ, ଗୋଟିଏକୁ ଅନ୍ୟ ସହିତ ମିଳାଇ 
ଚାଲିବାକୁ କହିଥାତ୍ତି । ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକର ବାସ୍ତବିକ ଅର୍ଥ ହେଉଛି- ନିଜକୁ ହିଁ ଅଧ୍ୟୟନ ଓ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରି ଜ୍ଞାନ 
ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା । କୁହାଯାଏ -ଯିଏ ନିଜକୁ ହିଁ ଚିହ୍ନିପାରେ ସେ ପୂରା ବ୍ରହ୍ମୀଣ୍ଡକୁ ମଧ୍ଯ ପ୍ରତିବିମ୍ବିତ କରେ । 
ସାଧାରଣତଃ ଲୋକମାନେ ସ୍ବୟଂକୁ ଜାଣିବା ଅର୍ଥ ଆତ୍ମା, ପରମାତ୍ମା୍‌ଭଶ୍ବର ଓ ଧର୍ମ ସହିତ ଯୋଡିକରି 
ବଡ ଭୁଇ କରିଥାଆନ୍ତି । ସେଇଥ୍ପାଇଁ ସେମାନେ ପରମ୍ପରାଗତ ଅନ୍ଧବିଶ୍ବାସର ଗଭଭରେ ପଶି ଯାଇଥାନ୍ତି 
। ଯେଉଁମାନେ ପୂଢାସ୍ଥଳମାନଙ୍କରେ ବସି ଭୋକଙ୍କୁ ଠକତ୍ତି,ସେ ହିମାନଙ୍କୁ ବହୁତ ବଡ଼ ଆଧ୍ଯାତ୍ମବାଦୀ 
ବୋଲି ମାନିଥାନ୍ତି । ଯିଏ ନିଜ ବିଷୟରେ ବିଶେଷ ଜ୍ଞାନ ଅର୍ଜନ କରିଥାଏ, ସେ ହିଁ ପ୍ରକୃତରେ 
ଆଧ୍ଯାତ୍ମବାଦୀ । ନିଜ ବିଷୟରେ, ଜ୍ଞାନର ଅର୍ଥ ହେଉଛି-ମାନବ ସମାଜର ଭପୁରିଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି 
ଆଜିପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ,ପ୍ରଗତିର ଏକ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଅବଧାରଣା କରିବା । ଏହା ସହିତ ସମାଜ ପ୍ରତି ଭକ୍ତ ବ୍ୟଲ୍ତିଙ୍କ 
ସ୍ବୟଂ ଅର୍ଜିତ ବିଶେଷଜ୍ଞାନ ଦ୍ବାରା କର୍ରବ୍ଯ ଓ ଦାୟିତ୍ବକୁ ବୁଝିବା ସହିତ ପାଳନ କରିବା ଭଚିତ । 
ସେଥୃପାଇଁ ବୁଦ୍ଧ କହିଛନ୍ତି 'ଅପଦୀପୋ ରଵଃ' ଅର୍ଥାତ ନିଜକୁ ନିଜେ ପ୍ରଚଳିତ କର,ଭଉଭାସିତ କର । 
ଯେଉଁ ବ୍ୟଲ୍ତି ବୈଜ୍ଞାନିକ ଆଧାରକୁ ନେଇ ନିଜ ବିଷୟରେ ବିଶେଷ ଜ୍ଞାନ ଆହରଣ କରି, ପରିବର୍ଭିତ 
ସମାଜର ଆବଶ୍ୟକତା ଓ ନୈତିକତାକୁ ନିଜ ଭିତରେ ସ୍ଥାପନ କରି,ନୂତନ ସଂସ୍କାର ଓ ସଂସ୍କୃତିର ନିର୍ମାଣ 
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କରିବାରେ ସାହାଯ୍ୟ କରେ, ସେହି ବ୍ୟକ୍ତି ହିଁ ଆଜିର ବୈଜ୍ଞାନିକ ଯୁଗରେ ନାସ୍ତିକ -ଆଧ୍ଯାତ୍ମବାଦୀ ! ସେ 
ସାରା ବ୍ରହ୍ମାଶ୍ଡକୁ ପବାର୍ଥମୟ ଜାଣି ଓ ମାନି ପଦାର୍ଥର ସ୍ବାଭାବିକ ଗତି ରହସ୍ୟକୁ ସାଧାରଣ ମତ 
ପୋଷଣ କରୁଥ୍‌ବା ଲୋକଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ରଖ୍ମପାରିବ । ତାକୁ ବ୍ୟାବହାରିକ ଦୃଷ୍ଟିରେ ପରୀକ୍ଷା କରି 
ପାରିବ, ତା'ପରେ ତାହା ମାନିବାପାଇଁ ଲୋକଙ୍କୁ କହିପାରିବ । 
13.ମୂରରି ପୂଜା ଏବଂ ବିଚାର ପୃଢା : 

ଗୋଟିଏ ବ୍ୟଭ୍ଥି ବା ସେହି ବର୍ଗର ଲୋକମାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା ମୂର୍ି ପୂଜା ଜଡତା ଓ ମୃଢ଼ୃତାର 
ଦ୍ଯୋତକ ହେଲେ, ଅନ୍ଯ ଗୋଟିଏ ବ୍ଯକ୍ତି ବା ବର୍ଗର ବିତାର ବା ଅବଧାରଣାକୁ ପୂଜା କରିବା, 
ଚେତନଶୀଳ ତଥା ଗତିଶୀଳତାର ପରିନିଧୃତ୍ଵ କରିଥାଏ ! ଏହାକୁ ବୁଝିବାପାଇଁ, ପଦାର୍ଥର ତିନୋଟି 
ଅବସ୍ଥା- କଠିନ,ତରଚ ଓ ବାଷ୍୍ୀୟ ଅବସ୍ଥାକୁ ବୁଝିବାକୁ ହେବ ! ପାଣି ତାରି ଡିଗ୍ରୀ ସେଣ୍ଟିଗ୍ରେଡ଼ରୁ କମ 
ତାପମାତ୍ରାରେ ରହିଲେ ତାହା ବରଫ ପାଇଟିଯାଏ । ଯେତେବେଳ ଯାଏଁ କୌଣସି ବାହାର ଶକ୍ତିର 
ପ୍ରୟୋଗ ନହୁଏ, ସେହି ବରଫ ସେଇଠି ପଡ଼ିରହେ । ଏହି କଠିନ ବରଫ ଖଣ୍ଡଟି ମୂ୍ଭିର ପ୍ରତିନିଧୃତ୍ଵ 
କରୁଛି । ଯାହାର କୌଣସି ଗତିନାହିଁ । ଏହିଭଳି ସ୍ଥିତି ମୂର୍ି ପୂୃଜକରର ମଧ୍ୟ ହୋଇଥାଏ । ସେ ଦୁନିଆର 
ବିକାଶ ଏବଂ ବୈଜ୍ଞାନିକ ବିତାରଧାରାରୁ ବହୁତ ଦୂରରେ,ମୂର୍ଖତାପୂର୍ଣ୍ ଜଡଜତାରେ, ଯେଉଁଠି ସେଇଠି 
ପଡିରହିଥାଏ । ସେ ଶିକ୍ଷିତ ହେଉ ବା ଅଶିକ୍ଷିତ ସେଥ୍‌ରେ କୌଣସି ଫରକ ପଡେନାହିଁ। 

ପାଣିର ଦ୍ରିତୀୟ ଅବସ୍ଥା ହେଉଛି ତରଜ ଅବସ୍ଥା । ଏହି ଅବସ୍ଥାରେ ତାକୁ ଯେକୌଣସି 
ପାତ୍ରରେ ରଖ୍ଵଲେ ତାହା ସେହି ଆକାରରେ ରହିପାରେ ଏବଂ ଗଡାଣିଆ ପଥରେ ତଳକୁ ବୋହି 
ଯାଇପାରେ । ଏହିତ୍ତଳିଆ ସଙ୍ଗଁଠନ କେତେକ ଅବସରବାଦୀଙ୍କ ଦ୍ବାରା ଚାଲୁ କରାଯାଇଥାଏ, ଯାହା 
ଫଳରେ ଗୋଟିଏ ଧର୍ମ ଭିତରେ ମଧ୍ଯ ବିଭିନ୍ନ ଦଳ ତିଆରି ହୋଇଯାଏ । ଏହା ହେଉଛି ମଝି ମଝିଆ 
ରାସ୍ତା । ସାଧାରଣତଃ ବୋ୍ୈିଦ୍ଧଧର୍ମାବଇମ୍ବୀମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଏହି ଧରଣର ବିତାର ବେଶୀ ଦେଖବାକୁ 
ମିଳେ । ବୁଦ୍ଧଦେବ ଏହି ମଧ୍ୟମ ମାର୍ଗକୁ ହିଁ ସର୍ବ ସୁଖଦାୟୀ ଏବଂ ଜନସାଧାରଣଙ୍କ ପାଇଁ ବେଶୀ 
ଭାଇ ପ୍ରଦ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି । ପାଣି ହେଉଛି ବରଫ ଓ ବାଷ୍ପର ମଧ୍ୟମ ଅବସ୍ତା । ପାଣି ଯେତେବେଳେ 
ବାଷ୍ପର ରୂପ ଗ୍ରହଣ କରିଥାଏ, ତାହାର ଗତି ତାରିଦିଗକୁ ବିସ୍ତାର କରିଯାଏ ଏବଂ ସମସ୍ତ ଜାଗାକୁ ପୂର୍ଣ 
କରିବା ଭଜି କ୍ଷମତା (ଗତି) ପାଇଥାଏ । ମୋଟା ମୋଟି ଭାବେ ବିଶ୍ବର ପ୍ରାୟ ସମସ୍ତ ପଦାର୍ଥର ଏହି 
ତିନୋଟି ଅବସ୍ଥା ଥାଏ । କିନ୍ତ ପରିସ୍ଥିତି ଅନ୍ମସାରେ ତାପଶକ୍ତିର କମ ବା ବେଶୀ ପ୍ରଭାବ ଯୋଗ୍ଧ, 
ଅବସ୍ଥାରେ ପରିବର୍ରନ ଘଟିଥାଏ । କୌଣସି ମନୁଷ୍ୟ ବା ମନୁଷ୍ୟ ଦ୍ବାରା ତିଆରି ସଂସ୍ଥା ବିଚାର ରୂପୀ 
ବାଷ୍ପର ଶିଖରରେ ଯଦି ପହଞ୍ଚିଯାଏ,ତାହେଲେ ମୂର୍ଭି ରୂପୀ ଜଡତା କିମ୍ବା କଠିନ ରୁପ ତା'ଭିତରୁ 
ରରଭେଇ ଯାଇଥାଏ । ସେହି ସମାଜ ଏମିତି ଗତିଶୀଳ ହୋଇଯାଏ ଯେ ସେଠାରେ 
ଖାଲିସ୍ଥାନ,ଦୁଃଖ,ଗରିବ, ଅଶିକ୍ଷା ଇତ୍ୟାଦି ସମାଜର କୌଣସି ମନ୍ଦ ଅବସ୍ଥା ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ 
ସମାଜରେ ଯଦି ବିତାରଗର ଗତି ଅଟକିଯାଏ ଏବଂ ଗତିଶୀଳ ନହେଲେ ସମାଜରେ ଫାଙ୍କ 
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ବଢିଯାଏ,ତେବେ ଖାଲି ସ୍ଥାନକୁ ପୂରା କରାଯାଇ ପାରେନାହିଁ । ପରିଣାମତଃ ଭକ୍ତ ସମାଜରେ 
ଦୁଃଖ, ଗରିବ, ଅଶିକ୍ଷା ଆଦି ଦେଖବାକୁ ମିଳିଥାଏ । 

ଆମ ସମାଜରେ ଯେତେ ପରିଣାମରେ ଆଦର୍ଶ ପୁରୁଷ ବା ଭଗବାନ ଉପାଧ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତବ୍ୟକ୍ତ 
ରହିଥଆାତ୍ତୁ ନା କାହିଁକି ,ଯେତେବେଳ ଯାଏଁ ତାଙ୍କର ସଠିକ ବିଚାରଧାରାକୁ ବ୍ୟାବହାରିକ ରୂପେ ଗତିଶୀଳ 
କରାଯାଇ ପାରିବନାହିଁ,ସେତେବେଳ ଯାଏଁ ଆମ ସମାଜର କିଛି ମଧ୍ୟ ଲାଭ ହୋଇ ପାରିବନାହିଁ। ଆମ 
ସମାଜର ପତନ ଏହାର ଜ୍ଵଳନ୍ତ ଭଦାହରଣ । ମନୁଷ୍ୟ ପଦାର୍ଥର ସ୍ବାଭାବିକ ଗୁଣ ଅନୁସାରେ ହିଁ 
ଆଚରଣ କରିଥାଏ । 

ପଦାର୍ଥର ତିନୋଟି ଅବସ୍ଥା ମନୁଷ୍ୟ ଉପରେ ମଧ୍ଯ ଲାଗୁ ହେଉଛି । ମୂର୍ରି ପୂଜା ଜତତା ବା 
କଠିନ ରୂପର ଉଦାହରଣ । ମୂର୍ରି ପୂଜା ନକରି ମଧ୍ୟ ସେହିଭଳି ଅୟୋଜନମାନଙ୍କୁ ସାହାଯ୍ୟ 
କରିବା, ଚାନ୍ଦା ଦେବାଆଦି ମଧ୍ଯ (ଡର) ରୂପର ଉଦାହରଣ । ମୂର୍ରି ପୂଜାର ବହିଷ୍କାର ଏବଂ ସତବିଚାର 
ଅନୁସାରେ ନିଜର ଆଚରଣ କରି ଗତିଶୀଳ ହେବା ବାଷ୍ପୀୟ ଅବସ୍ଥାର ଉଦାହରଣ ! 
14.ନୈତିକତା ଏବଂ ଧର୍ମ : 

ରାରତୀୟ ରାଜନୈତିକ ନେତାମାନଙ୍କର ନୈତିକତା ଓ ଧର୍ମକୁ ମିଶାଇ ଖେତୁଡ଼ି ବନେଇବାର 
ଏକ ବିଚିତ୍ର ଢଙ୍ଗ ଦେଖ୍ଵବାକୁ ମିଳିଥାଏ । ସାଧାରଣ ବ୍ୟଭ୍ି ଧର୍ମ ଏବଂ ନୈତିକତାକୁ ଏକା ଜିନିଷ ବୋଲି 
ରାବର୍ତି । ଏଥ୍‌ରେ କିଛି ତଫାତ ଥୃବାକଥା ସେମାନେ ବୁଝି ପାରନ୍ତିନାହିଁ। ଏହାର ଫାଇଦା ଉଠାଇଥାତ୍ତି 
ଧର୍ମର ଉପାଦେଷ୍ଟାମାନେ । ଧାର୍ମିକ ସିଵ୍ଧାନ୍ତମାନଙ୍କରେ ଗୋଟିଏ କାଳ୍ପନିକ ଅତିମାନବୀୟ ଶକ୍ତିର ସରା 
ଥାଏ,କିବୁ ନୈତିକତା ପଛରେ ମାନବ ସମାଜର ପ୍ରକୃତ ଶକ୍ତି କାମ କରିଥାଏ ! 'ଧର୍ମ' ପାପ ଓ ପୃଣ୍ୟର 
ବିଶ୍ଲେଷଣ କରୁଥାଏ କିନ୍ତୁ ନୈତିକତାରେ ଭଇ ଓ ମନ୍ଦର ନିର୍ମାଣ ହୋଇଥାଏ । ଅଧଵକାଂଶ ବ୍ୟଲ୍ତି ନିଜର 
ଆଚରଣ ବଦଳାଇ ଧର୍ମର ଭର୍ଦ୍ଧକୁ ଉଠି ଯାଏନାହିଁ କିମ୍ବା ଉନ୍ନତି କରିପାରେନାହିଁ । ଥୋମାସ ହକସଲେ 
କହିଛଚ୍ରିଂଯେତେବେଳ ଯାଏଁ ନୈତିକତା ଧର୍ମର ବିଶେଷ ଆଦେଶରୁ ମୁନ୍ତ ହୋଇନାହିଁ,ସେତେବେଳ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଶୁଦ୍ଧତା ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ ପାରେନାହିଁ କିମ୍ବା ସମାଜର ପରିବର୍ରନ କିମ୍ବା ସମୟର ଆବଶ୍ଯକତାକୁ 
ପୂର୍ଣ୍ଣ କରିପାରିବ ନାହିଁ । ଧର୍ମ ଯେଉଁଠି ଶାଶ୍ବତ ନିୟମ କଥା କହେ ସେଇଠି ସମାଜ ଓ ବ୍ୟକ୍ତିର 
ଆବଶ୍ୟକତା ଏବଂ ଏବଂ ସୁବିଧାନୁସାରେ ନୈତିକତା ମଧ୍ୟ ବଦଳି ଯାଇଥାଏ । ଧର୍ମ ଅପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଓ କୃତ୍ରିମ 
ଭାବେ ସମାଜ ଏବଂ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥାଏ । କିନ୍ଧୁ ନୈତିକତା ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ଆଚରଣର ବସ୍ତୁ । 
କିଛିଲୋକ ନୈଡିକତାକୁ ଧର୍ମରୁ ଜାତ କହି (ମୂଷ୍ୟଚଃ ଧର୍ମ ପ୍ରଚାରକ) ଧର୍ମକୁ ନୈତିକତା ଉପରେ 
ଆଧ୍ବପତ୍ୟ ଜମେଇବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରିଆତ୍ରି । ସେଥ୍ପାଇଁ ସବୁବେଳେ ନୈତିକତା ଓ ଧର୍ମ ଭିତରେ 
ସଂଘର୍ଷ ଲାଗି ରହିଥାଏ | ଧର୍ମରେ ପରିବର୍ଭନର କୌଣସି ସମ୍ଭାବନା ନଥାଏ । ଏହି କାରଣରୁ ସମାଜର 
ବିକାଶରେ ଧର୍ମ ବାରମ୍ବାର ବାଧା ସୃଷ୍ଟି କରିଥାଏ । ଏହାର ଅନେକ ଉଦାହରଣ ଦିଆଯାଇପାରେ ! 
ଯଥା:ଧର୍ମରେ ସତିପ୍ରଥାର ଭତ୍େଦ,ବିଧବା ବିବାହର ପ୍ରଚଳନ,ବୈଜ୍ଞାନିକ ଅନୁସନ୍ଧାନ,ଗଇ 
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ନିରୋଧ,ପରିବାର କରଲ୍ୟାଣପାଇଁ ଯୌନ ରୋଗ ସମ୍ପର୍କରେ ଆନ୍ଦୋଜନ,ସ୍ତ୍ରୀ ଶିକ୍ଷା ଓ 
ପ୍ରଗତିଶୀଜସିନେମାର କଳାକାରମାନଙ୍କ ପାଇଁ ବିରୋଧ ପ୍ରକଟ କରାଯାରଛି । 
15.ଧର୍ମ ଓ ବିଚାର (ମତ) : 

ବିଚାର ଏକ ନିରନ୍ତର ଗଚିଶୀଜ ପ୍ରକ୍ରିୟା । ତାହା କୌଣସି ଜତତାକୁ ସ୍ତ୍ରୀକାର କରେନାହିଁ । 
ବିଚାର-ଧର୍ମ,ଅର୍ଥ ଓ ରାଜ୍ୟଠାରୁ ରର୍ଦ୍ଧରେ ଥାଏ । ସେଥ୍ପାଇଁ ଏହା ଏକ ସୁଲିଙ୍ଗ ଭଳି କାମକରେ ! 
ପତ୍,ସମ୍ପଦାୟ ଅଥବା ଧର୍ମ ସହିତ ବାନ୍ଧି ହୋଇଥ୍‌ବା ବିଚାର, ପ୍ରକୃତରେ କେବଳ ବିତାର ହୋଇ ରହି 
ନଥାଏ,ଚାହା ଗତିରେ ପରିଣତି ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ପରେ ତାହା ଅନୈତିକ ଭାବେ ପ୍ରକାଶ ପାଏ । 
ସୁପ୍ରସିଦ୍ଧ ବିଚାରକ କାଣ୍ଟଙ୍କ ମତରେ -ରୂଢିମତବାଦର ମୃତ୍ୟୁରେ ହିଁ ନୈତିକତା ଜନ୍ମ ନେଇଥାଏ । 
ସବୁପ୍ରକାର ବିଚାର ମଧ୍ଯରେ ନାସ୍ତିକତାର ବିଚାର ନିରନ୍ତର ବଦଜୁଥ୍‌ବା ସମୟ ଏବଂ ପରିସ୍ଥିତି 
ଅନୁସାରେ ପ୍ରକଟ ହୋଇ ସମାଜ ଏବଂ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ ରୂଢିବାଦର ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ କରିଥାଏ । ପୁରୁଣା 
ବିଚାରଧାରାର ଗୋଟିଏ ଭଦାହରଣ ଦେଖ୍ବବା :ୟାଵତ ମିୟତ ଜଠର ଚାବତ ସ୍ବତ୍ବମ ହି ଦେହିନାମ, 
ଅଧକ ୟେସୋମିୟେତ ସସ୍ତନୌ ଦଣ୍ଡମର୍ହଦତି" ଅର୍ଥାତ ଶରୀରପାଇଁ ଭୋକ ସମୟରେ ଯେତିକି ଅତ୍ୟନ୍ତ 
ଆବଶ୍ୟକ ସେତିଜି ଭୋଜନ ହିଁ ମନୁଷ୍ୟର ଅଧ୍ଵ କାର ହେବା ଭଚିତ । ତାହାଠାରୁ ଯିଏ ଅଧୃବକ ଧନ 
ଗ୍ରହଣ କରେ ସେ ଚୋର ଏବଂ ସେ ଦଣ୍ଡନୀୟ ଅଟେ ! 
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ଅନ୍ଧଶ୍ରଦ୍ଧାର ବିକୃତ ରୂପ 


ହିନ୍ଦୁ ଦେବତାମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ମହାଦେବ ଶିବଙ୍କର ଏକ ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ସ୍ଥାନ ରହିଛି । ତାଙ୍କୁ ବିଭିନ୍ନ 
ରୂପରେ ଶାସ୍ତ୍ରରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି । କୁହାଯାଏ - ଶିବଙ୍କୁ ପ୍ରାର୍ଥନାକରି ଖୁବ ସହଜରେ ମନେଇହେବ 
। ସେ ଭୀଷଣ କ୍ରୋଧୀ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଦୟାଜୁ ଦେବତା ! ଏଥୃପାଇଁ ତାଙ୍କୁ ଭୋଳାନାଥ ବୋଲି 
ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଏ । ସେ କାହାକୁ କେତେବେଳେ କ'ଣ କରିଦେବେ ଜଣା ନଥାଏ । ସେଥୃପାଇଁ ସେ 
ଅନେକ ସମୟରେ ଅପଦସ୍ତ ମଧ୍ୟ ହୋଇଛନ୍ତି । ପୁରାଣରେ ଲେଖାଥ୍୍‌ବା ଭସ୍ପାସୁରର କାହାଣୀ ସମସ୍ତେ 
ଢାଣବ୍ତି । ସେହି ଭୋଳାନାଥଙ୍କୁ ପୂଜା ଓ ପ୍ରାର୍ଥନା କରିବାପାଇଁ, କେତେକ ପାରମ୍ପରିକ ପଦ୍ଧତି ରହିଛି । 
"ଶ୍ରାବଣ ମାସରେ ମହାଦେବ ଶିବଙ୍କୁ ପୂଜାର୍ଟନା କଲେ ସକଳ ପାପରୁ ମୁକ୍ତହୋଇ ସ୍ବର୍ଗପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ" । 
ଆମର ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ର ଏବଂ ଧର୍ମଗୁରୁମାନଙ୍କ ଉପରୋକ୍ତ ପ୍ରବଚନ ଦ୍ବାଗା ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇ,କୋଟି କୋଟି 
ହିନ୍ଦୁ ରକ୍ତ ଶିବ ମନ୍ଦିର ଆଗରେ ଭିଡ଼ ଲଗେଇଥା୍ତି । ପୂଜାରୀମାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା ସମ୍ପାଦନ କରାଯାଭଥ୍ବା 
ରୁଦ୍ରାଭିଷେଜ,ସହସ୍ରଘଟ ଓ ମହାମୃତ୍ୟୁଞ୍ଜୟ ମନ୍ତ୍ର ଯାପପାଇଁ ଶିବଙ୍କ ପ୍ରିୟ ବେଲପତ୍ର ଅରଖ 
ଫୁଲ,ଭାଙ୍ଗ,ଅଫିମ,ନଡ଼ିଆ,କଦଳୀ,ଦୁଧ ଇତ୍ୟାଦି ଭୋଗ ବସ୍ତୁର ବିକ୍ରି ବଢିଯାଏ । ଏହା 
ବେପାରୀଙ୍କ ପାଇଁ ଏକ ରାଭଜନକ ବ୍ୟବସାୟରେ ପରିଣତ ହୁଏ । 

ଦେଶର କିଛି ରାଜ୍ୟରେ ଏହି ସମୟରେ ସାପୁଆ କେଳାମାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା ସଂଗୃହିତ ନାଗ- 
ନାଗୁଣୀଙ୍କ ସର୍ପଯୋଡ଼ା ଖୁବ ମହଙ୍ଗା ଦାମରେ ବିକ୍ରି ହୁଏ । ଶାସ୍ତ୍ର ଅନୁଯାୟୀ ପ୍ରବାଦଅଛି- 
ଯେଉଁମାନଙ୍କର ତତ୍ସଦୂଣ୍ଡଳୀରେ (ଜାତକ) କାଳସର୍ପ ଦୋଷଅଛି, ଅର୍ଥାତ ରାହୁ ଓ କେତୁ ଭିତରେ, ଅନ୍ୟ 
କୌଣସି ପ୍ରମୁଖ ଗ୍ରହ ପଶି ଯାଆନ୍ତି ସେମାନଙ୍କ ଜୀବନ ସଙ୍କଟ ଗ୍ରସ୍ତ ହୋଇପତେ । ସେହି କାଳସର୍ପ 
ଦୋଷକୁ ଦୂର କରିବାପାଇଁ ନାଗ-ନାଗୁଣୀ ସର୍ପଯୋଡ଼ାଙ୍କୁ ବିଧ୍‌ ପୂର୍ବକ ପୂଜାକରି କଙ୍ଗଲରେ ଛାଡି ଦେବା 
ଉଚିତ । ସାପୁଆ କେଳାମାନେ ପ୍ରଥମେ ସାପମାନଙ୍କୁ ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନରୁ ଧରିଆଣି ନିଜଘରେ ବନ୍ଦୀକରି 
ରଖ୍ମବେ ଏବଂ ପରେ ଭକ୍ତଙ୍ଗଠାରୁ ଭପଯୁକ୍ତ ଧନରାଶି ପାଇବାପରେ ମୁକ୍ତ କରିଦେବେ । ଏହାକଲେ 
କୁଆଡେ କାଳସର୍ପଦୋଷ କଟିଯିବ । କି ଅଭୁତ ବିଶ୍ବାସ ? ଗ୍ରହ,ସାପୁଆଢେଜା ଏବଂ ଭକ୍ତଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଜି 
ବିଚିତ୍ର ସମ୍ପକ ରହୁଛି ? ସେକଥା କେହି ଜାଣତ୍ତି ନାହିଁ କିବଧ ହେତୃବାଦୀଙ୍କ ମତରେ ଏହା ଏକ 
ସୁପରିକଳିତ ବ୍ୟବସାୟ ବ୍ୟତୀତ ଆଭ କିଛିନୁ ହେଁ 

ପୂର୍ବରୁ ଥଵବା ପରମ୍ପରାଗତ ଶିବପୂଜା ସହିତ ବର୍ଭମାନ ଆଭଗୋଟିଏ ନୂଆ ଧରଣର ପୃଢା 
ପଦ୍ଧତି ଯୋଡି ହୋଇଯାଇଛି । ଶ୍ରାବଣ ମାସରେ ଭକ୍ତମାନେ କୌଣସି ଦୂର ଜାଗାରେ ଥ୍ବା ତଥାକଥୃତ 
ପବିତ୍ର ନଦୀ ବା ପୁଷ୍ପରିଣୀରୁ ଦୁଇଟି ଲୋଟା ବା କଳସରେ ଜଳ ସଂଗ୍ରହ କରି,ଖାଇି ପାଦରେ ଚାଲି 
ଚାଲି,ଶେଷରେ ସେହି ଜଳକୁ ଶିବଲିଙ୍ଗ ଉପରେ ଢ଼ାଳିଲେ ତାହାକୁ ଜଳାରିଷେକ କୁହାଯାଏ । 
ଏହିଭକ୍ତଙ୍କୁ କାଉଡିଆ ବା ବୋଲବମ କୁହାଯାଏ | 
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ଏହି ପୂଜା ପ୍ରଥମେ କେବଳ ରାଜସ୍ଥାନରେ ହେଉଥଲା । କାରଣ ସେଠିକାର ବିଶ୍ଵାସ 
ଅନୁସାରେ ମରୁରୂମି ଅଞ୍ଚଳରେ କମ ବର୍ଷା ହେଉଥ୍‌ବାରୁ,ଲୋକମାନେ ଶିବଲିଙ୍ଗ ଭପରେ ଜଳାଭିଷେକ 
କରି, ବର୍ଷା ଦେବତାଙ୍କୁ ଆହ୍ଵାନ କରୁଥୁଲେ । ଜଣେ ରାଜସ୍ଥାନୀ ହେତୃବାଦୀ ବ୍ୟଙ୍ଗ କରି କୁହର୍ତି- 
ମାରଞ୍ଜାତି ସମ୍ପଦାୟର ଲୋକମାନେ, ବର୍ଷସାରା ବ୍ୟବସାୟରେ ବ୍ୟସ୍ତ ରୁହତି । ସେମାନଙ୍କୁ ପାଦରେ 
ଚାଲିବା କିମ୍ବା ଶାରୀରିକ ପରିଶ୍ରମ କରିବାକୁ ସମୟ ବା ସୁଯୋଗ ମିଳେ ନାହିଁ। ଏହି ବାହାନାରେ ହୁଏତ 
ସେମାନେ ବର୍ଷରେ ଥରେ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ପାଦରେ ଚାଲି ଚାଲି ନିଜର ଶାରୀରିକ ବ୍ୟାୟାମ କରନ୍ତି । 
ତେବେ ସତ ଯାହା ହେଉନା କାହିଁକି,ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ ଭପରେ ଆଧାରିତ ଏହି ପ୍ରଥାଟି ପଡୋଶୀ 
ରାଜ୍ୟର ଭକ୍ତମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ୟ ଆକ୍ରାନ୍ତ କଲା । ଓଡିଶାକୁ ଏହି ପ୍ରଥା ବହୁତ ଡେରିରେ ଆସିଥୂଲେ ମଧ୍ଯ 
ଆଜିର ଯୁଗରେ ଏହା ପ୍ରବଳଭାବେ ପ୍ରଭାବ ବିସ୍ତାର କରିସାରିଛି 

ଏହିପ୍ରଥାର ଆଧ୍ଯାତ୍ବିକ ଦିଗଟି ଯାହା ବି ହେଉ, ଏହାର ବାସ୍ତବିକ ଦିଗଟି କିନ୍ତୁ ଅତି କୂସିତ । 
ପ୍ରଥମତଃ ଏହି ପଦଯାତ୍ରାରେ ଭାଗ ନେରଥ୍‌ବା ଅଧ୍ବକାଂଶ ବ୍ୟଭ୍ତି- ବେକାର ବସିଥବବା କିମ୍ବା କାମଚୋର 
ଯୁବକମାନେ, ଗେରୁଆ ବସ୍ତ୍ର ପିନି ନିଜକୁ କାଉଡିଆ ଗୋଷ୍ଠୀର ସଦସ୍ୟ ବୋଲି ପରିଚିତ କରିଥାର୍ତି | 
କାନ୍ଧରେ ଗୋଟିଏ ବାହୁଙ୍ଗାରେ ଦୁଇଟି କଳସ ବା ଲୋଟାରେ ଜଳ ଭର୍ରିକରି ବୋହି ଚାଲନ୍ତି । 

ଦିତୀୟରେ ସେମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଭଚ୍ତିଭାବ କମ, ମସ୍ତିଭାବ ବେଶୀ ଦେଖବାକୁ ମିଳେ । 
ଚାଲିଲା ବେଳେ ରାସ୍ତାରେ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ଭପ୍ପାତ କରିଥାଚ୍ି । ଦଳ ଦଳ ହୋଇ ରାଜରାସ୍ତାରେ 
ଅବରୋଧ କରି ଚାଲିଥ୍‌ବା ବେଳେ, ସେହି ମାସସାରା ସତେ ଯେମିତି ରାସ୍ତା ସବୁ ତାଙ୍କରି ଅଧୀନରେ 
ରହେ । ସେମାନେ ଯାତ୍ରା କରୁଥ୍‌ବା ବେଳେ, କୌଣସି ଯାନବାହାନ ସହଜରେ ଯାଇପାରୁନାହିଁ। ସମସ୍ତ 
ସଡ଼କରେ ଟ୍ରାଫିକ ସମସ୍ୟା ବଢ଼ିଯାଏ । ସେମାନଙ୍କ ସହିତ ଯଦି କୌଣସି ଯାନବାହନର ଦୂର୍ଘଟଣା 
ଘଟେ, ତେବେ ଆହୁରି ସମସ୍ୟା ବଢିଯାଏ । କାରଣ ଜଳଧରି ଯାତ୍ରା କରୁଥ୍‌ବା ଅଧ କାଂଶ ଲୋକ ନିଶା 
ସେବନ କରିଥାନ୍ତି । ନିଶାଗ୍ରସ୍ତ ଅସାମାଢିକ ପ୍ରବୃଭିର ଯୁବକମାନଙ୍କ ହ୍ରାରା ରାସ୍ତାରେ ଚାଲୁଥ୍‌ବା 
ମହିଳାମାନଙ୍କୁ ଅଶ୍ଚୀଳ ମନ୍ତବ୍ୟ ଦେବା ଇଙ୍ଗିତ କରିବାର ଭଦାହରଣ ବହୁତ ମିଳୁଛି । ମନ୍ଦିର ବେଢାରେ 
ଏମାନଙ୍କ ସଂଖ୍ୟା ବୃଦ୍ଧି ପାଉଥ୍‌ବାରୁ ସେଠାରେ ପ୍ରଦୂଷଣ ବଢିଯାଏ । ତେଣୁ ଜଳାଭିଷେକ ବାହାନାରେ 
ଜାଉଡିଆମାନଙ୍କର ପ୍ରଦର୍ଶନ ସ୍ବତଃ ଭଭ୍ତି ନୁହେଁ ବରଂ ପ୍ରହସନ ବୋଲି କହିପାରିବା 

ସବୁ ଠାରୁ ବେଶୀ ଦୁଃଖ ଲାଗୁଛି ଯେ ଆଜିର ଯୁଗରେ ଉଚ୍ଚ ଶିକ୍ଷା ପ୍ରାପ୍ତ ମହିଳାମାନେ ମଧ୍ଯ 
ବ୍ରାହଣବାଦୀ ଧାର୍ମିକ ବନ୍ଧନରୁ ନିଜକୁ ମୁ୍ତ କରିପାରୁନାହାନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ ଜୀବନ ଶୈଳ! ଉଗ୍ର 
ଆଧୁନିକତାକୁ ଅନୁସରଣ କରୁଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ମନରେ ଅନେକ ଅହେଡୁକ ଭୟ ଭରି ରଖୁଛନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କୁ 
ତଙ୍କ ଦେଇ ବୁଝେଇଲେ କୁହନି-ହଁ ଆପଣ ଠିକ କହୁଛନ୍ତି କିନ୍ଧ ଆମର ଧର୍ମୀୟ ପରମ୍ପରାକୁ ତ୍ୟାଗ 
କରିଦେବାଟା କ'ଣ ଉଚିତ ହେବ ? ସେମାନେ ଦୁଇ ନାଆରେ ଗୋଡଦେଇ ଗତି କରୁଛନ୍ତି । 
ସୁବିଧାବାଦୀ ସେମାନେ । 
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ଗତ 2013 ମସିହା,ଜୁନ 16 ତାରିଖ ଦିନ ଭରରାଖଶ୍ଡର ପାର୍ବତ୍ୟ ଅଞ୍ଚଳରେ ଘଟିଥ୍ବା 
ମର୍ମନ୍ତୁଦ ପ୍ରାକୃତିକ ବିପର୍ଯ୍ୟୟ ଯୋଗୁ ପ୍ରାୟ 25000 ରୁ ଭବ ଶ୍ରଦ୍ଧାଳୁ ପ୍ରାଣ ହରାଇଥ୍‌ଲେ । ବର୍ଷା ରତୁ 
ଆରମ୍ଭ ହେବା ପୂର୍ବରୁ ଭତ୍ତରାଖଣ୍ଡ ଓ ହିମାଚଳ ପ୍ରଦେଶରେ ହଠାତ ଭୀଷଣ ବର୍ଷା ହୋଇଗଲା । ବିପୁଳ 
ପରିମାଣରେ ବର୍ଷା ପାଣି ଯୋଗୁ ବନ୍ଯା ପରିସ୍ଥିତି ଭଜୁଟ ରୂପ ଧାରଣ କଲା । ଏହାଦ୍ମାରା ଦୁଇଟି 
ରାଜ୍ୟର ଅନେକ ଜନବସତି, ସମ୍ର୍ଣ୍ଣ ଭାବେ କ୍ଷତିଗ୍ରସ୍ତ ହୋଇଗଲା । ଦେଶର ପ୍ରତ୍ୟେକ ରାଜ୍ୟରେ 
ଏହିତତଜି ପ୍ରାକୃତିକ ବିପର୍ଯ୍ୟୟ ଘଟୁତି,କ୍ଷୟ କ୍ଷତି ମଧ୍ଯ ହେଉଛି । ଏହା କିଛି ନୂଆ କଥା ନୁହେଁ । ତେଣୁ 
ଏହି ଘଟଣା ମଧ୍ଯ ସାଧାରଣ ହୋଇଥାନ୍ତା । କିନ୍ତୁ ବେଶୀ ଚର୍ଚାର ଜାରଣ ହେଲା -ସେଠାରେ ଥବା 
କେଦାରନାଥ ଓ ବଦ୍ରୀନାଥ ଠାକୁରଙ୍କ ଦର୍ଶନ କରିବାକୁ ଯାଇଥ୍‌ବା ଦେଶର ବହୁତ ରାଜ୍ୟର 
ଲୋଜମାନେ ଅକାଳ ମୃତ୍ୟୁର ଶିକାର ହୋଇଗଲେ । 

ଏଇଠି ଚିନ୍ତା କରିବା ବିଷୟ ହେଉଛି -ଯଦି ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରଦେଶରୁ ଆସିଥ୍‌ବା ଧର୍ମାନ୍ଧ ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜ 
ଘରେ ହିଁ ରହିଥାନ୍ତ, ତେବେ ଏତେ ପରିମାଣରେ ଜୀବନ ହାନୀ ହୋଇନଥାନ୍ତା । ପ୍ରଶ୍ନ ଭଠୁଛି- ଯେଉଁ 
ଦେବତାଙ୍କ ଭପରେ ଗଭୀର ଆସ୍ଥା ରଖୁ ଧନ ଓ ଜୀବନର ସୁରକ୍ଷାପାଇଁ ହଜାର ହଜାର ଭକ୍ତ ପ୍ରାର୍ଥନା 
କରିବାକୁ ଆସିଥ୍ଵଲେ,ଶେଷରେ ସେମାନେ କଅଣ ପାଇଲେ ? ସତରେ ସେମାନଙ୍କର ସ୍୍ର୍ଗ ପ୍ରାପ୍ତି 
ହୋଇଗଲା ବୋଲି କହିବା ଏକ ଅବୈଜ୍ଞାନିକ ରୁଗ୍ମଣ ମାନସିକତା ନୁହେଁ କି ? 
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ଅସଲି ନକଲି ବାବା 


@ mn 


ଧର୍ମକୁ ଆଦିମ କାଳରୁ ଆଧୁନିକ ଯୁଗ ଯାଏଁ ବିଭିନ୍ନ ଅର୍ଥରେ ପରିଭାଷିତ କରି ବ୍ୟାଖ୍ୟା 
କରାଯାଇଛି । ଏଇଠି ଆମେ କେବଳ ଗୋଟିଏ ଅର୍ଥକୁ ନେଇ ଆଲୋଚନାକୁ ସୀମିତ କରିବା । ଭଶ୍ବର 
ସମ୍ପର୍କୀୟ ଧର୍ମ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମ ସମ୍ପରଦାୟରେ ଉଚ ସ୍ଥାନ ଅଧ୍ଵକାର କରିଥୁବା ସାଧ୍, ସନ୍ୟାସୀ ଏବଂ 
ଗୁରୁମାନଙ୍କୁ ଧର୍ମଗୁରୁ 'ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଏ ! ସେମାନଙ୍କ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ଅନୁଯାୟୀ ପାଢନ କରାଯାଉଥ୍‌ବା ଧାର୍ମିକ 
ବିଧ, ବିଧାନ ଏବଂ କର୍ମକାଣ୍ଡକୁ ଉ୍ତ ସର୍ପଦାୟର ଏକ ଅଂଶ ବିଶେଷ ବୋଲି ବିବେଚନା କରାଯାଏ । 

ଆଜିର ଯୁଗରେ ଟେଲିଭିଜନ ଚ୍ୟାନେଲର ବହୁଳତା ଯୋଗୁ, ପ୍ରାୟ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଚ୍ୟାନେଲରେ 
ଏକ ବା ଏକାଧ୍ବକ ଧର୍ମଗୁରୁଙ୍କ ପ୍ରରାବ ପରିଲକ୍ଷିତ ହେଉଛି । ପ୍ରତିଦିନ ସକାଳେ ଟିଭି ଖୋଲିଲେ ହିଁ 
ବାବାମାନଙ୍କ ପ୍ରବଚନ ନିଶ୍ଚୟ ଶୁଣିବାକୁ ପାଇବେ । ଟିଭି ପରଦାରେ ସେମାନଙ୍କ ବେଶଭୂଷା ବେଶ 
ଆକର୍ଷକ ଓ ସେମାନେ ଦର୍ଶକମାନଙ୍କୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିପାରୁଥ୍‌ବା ଡଙ୍ଗର ସ୍ବଭାବ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିଆାରି ! 
ହେତୃବାଦୀଙ୍କ ମତରେ ଟିଭିରେ ବାବାମାନେ ପ୍ରକଟ ହେବାର ଅସଲ ତତଦେେଶ୍ଯ ହେଉଛି-ବହୁ 
ସଂଖ୍ୟାରେ ସମର୍ଥକ ହାସଲ କରିବା । ରଚ୍ତଙ୍କୁ ପ୍ରଲୋଭିତ କରିବାପାଇଁ ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମଗ୍ରତୁରୁ କଣ୍ଠସ୍ତ 
କରିଥୂବା କିଛି ଶ୍ଚୋକକୁ ନାଟକୀୟ ଢଙ୍ଗରେ ପରିବେଷଣ କରି ଦର୍ଶକଙ୍କୁ ପ୍ରଭାବିତ କରୁଥଵବା ଯୁବତି 
ଉପସ୍ଥାପନ କରନ୍ତି । ସାଂସାରିକ ସମସ୍ୟା ଯୋଗୁ ମାନସିକ ଅଶାନ୍ତି ଭୋଗ କରୁଥୂଵବା ଭଭ୍ତ ବାବାଙ୍କ 
ପ୍ରବଚନ ଶୁଣି ତା'ମନରେ ବିଶ୍ଵାସ ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ ଯେ,ଏହି ସମସ୍ୟାରୁ କେବଜ ଏହି ମହାନ ସିଦ୍ଧ ପୁରୁଷ 
'ବାବା' ହିଁ ଉଦ୍ଧାର କରିପାରିବେ । 

ଏଇଠି ପ୍ରଶ୍ନ ଭଠୁଛି ଯେ ଏମିତି କେଉଁ ଶର୍ତି ରହିଛି ଏହି ବାବାଙ୍କ ପ୍ରବଚନରେ ? ଏକଦା 
ପ୍ରବଚନ ଶୁଣି କେବଜ ଅଶିକ୍ଷିତ ଲୋକମାନେ ବାବାମାନଙ୍କର ଶରଣାଗତ ହେରଥୂଲେ । କିନ୍ତୁ ଆଜିର 
କମ୍ପୁଟର ଯୁଗରେ ମଧ୍ଯ ବହୁ ଉଚ୍ଚଶିକ୍ଷିତ ବ୍ୟଲ୍ତି ସେମାନଙ୍କ ଶରଣାଗତ ହେଉଥବବା ଲକ୍ଷ୍ୟ କରାଯାଉଛି । 
ତେବେ ଏସବୁ କାହିଁକି ହେଉଛି ?ଦୁନିଆରେ ଅନେକ ପ୍ରକାର କର୍ମ ଥବା ସର୍ତେ କିଛି ଲୋକ ଧର୍ମଗୁରୁ 
ସାଜି ସମାଜରେ ପ୍ରସିଦି ଲାଭ କରୁଛନ୍ତି କିପରି ? କେତେକ ବାବା ଚତୁରତାର ସହ ନିଜକୁ ସ୍ବୟଂରୁ 
ଭଗବାନ ବା ଭଗବାନଙ୍କ ଦୂତ ବୋଲି ପ୍ରଚାର କରି ସାଧାରଣ ଜନତାକୁ ଠକି ପାରୁଛନ୍ତି କିପରି ? 

ଉପରୋକ୍ତ ପ୍ରଶ୍ରର ଉତ୍ତରପାଇଁ ଆମେ ଯଦି କେତେକ ବାବାଙ୍କ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଜୀବନକୁ 
ଅନୁଶୀଳନ କରିବା ତାହେଲେ, ସତ୍ୟର ଅବଗତ ହୋଇପାରିବା । ଆମେ ବୁଝିପାରିବା ଯେ କୌଣସି 
ଜ୍ଞାନ ଓ ବୁଦ୍ଧି ବ୍ୟତିରେକେ କେତେକ ତଥାକଥୃତ ବାବା ବା ଧର୍ମଗୁରୁମାନେ ମଧ୍ୟ ଆମ ଭଳି ସାଧାରଣ 
ମଣିଷ । ସେମାନଙ୍କ ପାଖରେ କୌଣସି ଅଲୌକିକ ଶର୍ତି ନଥାଏ କିମ୍ବା ସେମାନେ କୌଣସି ଭଗବାନଙ୍କ 
ଅବତାର ନୁହନ୍ତି । ସେମାନେ ସାଧାରଣରୁ ଅସାଧାରଣ ହେବାପାଇଁ କିଛି ହସ୍ତତାଜନା ବିଦ୍ୟା ଶିକ୍ଷା 
କରନ୍ତି ଏବଂ ତାହାସବୁ ଚମଜ଼ାର କହି ଲୋକମାନଙ୍କୁ ନିଜର ବାକଚାଡୃରୀ ଦ୍ରାରା ପ୍ରଭାବିତ କରିଥାନ୍ତି 
ଯଦି କେହି ତାଙ୍କର ଜୀବନ ବୃତାନ୍ତ ଅଧ୍ୟୟନ କରିବ,ସେ ଜାଣି ପାରିବ ଯେ ନିଜର ପ୍ରାଥମିକ ଜୀବନରେ 
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ଅନେକ ଥର ବିଫଳ ହୋଇ ଶେଷରେ ଏହି ପନ୍ଦ୍ରାକୁ ଆବୋରି ବସି ଛତ୍ତି । ସେମାନେ ନିଜ ପରିବାରଠାରୁ 
ସମସ୍ତ ମୌଳିକ ଆବଶ୍ୟକୀୟ ସୁବିଧା ଯଥା :ଖାଇବା, ପିନ୍ଧିବା,ପଢିବା,ସ୍ବାସ୍ଥ୍ୟ ସେବା ଆଦି ସହଜରେ 
ପାଇ ବଡ ହୋଇଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ନିଜ ପରିବାରପାଇଁ କୌଣସି କର୍ଗଦ୍ଯ କରିନଥାତ୍ରି । ନିଜର 
ବାପା,ମାଆ,ଭାଇ,ଭଭଣୀମାନେ ଘରର ସମସ୍ତ କାମ କରୁଥୁବା ବେଳେ ଏମାନେ କେବଳ ଭଜନ 
କୀର୍ଗନ କରୁଥାନ୍ତି । ସମସ୍ତେ ଭାବର୍ରିଂସେ ଜ଼ଣେ ଇଣ୍ବର ଭଭ୍ତ ତେଣୁ ସାଂସାରିକ କର୍ମ କାରି ନିଜର 
ସମୟ ଓ ଶକ୍ତି କାହିଁକି ନଷ୍ଟ କରିବ ? ସେମାନଙ୍କ ମତରେ ସାଂସାରିକ କର୍ମ ହେଉଛି ହୀନ କର୍ମ 

ସେମାନେ ବିନା ପରିଶ୍ରମରେ ସମସ୍ତ ସାଂସାରିକ,ଭୌଡିକ ସାଧନ ବ୍ୟବହାର କରି ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ 
ଜୀବନ ବିଷୟରେ ଭାଷଣ ଦେଇଥାନ୍ତି । ଏମାନଙ୍କୁ ଅନେକ ଲୋକ ପଳାତଡ ବା ଜାମତୋର ବୋଭି 
କହି ସମାଲୋଚନା କରିଥାନ୍ତି । ଯେଉଁମାନେ ଏ ନେଇ ସମାଲୋଚନା କରନ୍ତି,ସେମାନଙ୍କ ଚିନ୍ତନରେ 
ଆମ ଦେଶର ପ୍ରାୟ ପଚାଶ ଇକ୍ଷରୁ ଭର୍୍ଧି ସାଧୁ ସନ୍ଥ ବିଭିନ୍ନ ମଠ,ମନ୍ଦିର ଓ ଆଶ୍ରମରେ ବସି ମାଗଣାରେ 
ଏୟାସ କରୁଛନ୍ତି । ଧର୍ମରୀରୁ ଜନତାଙ୍କ ଧନ, ଦାନ ଓ ଦକ୍ଷିଣା ରୂପେ, ସେମାନଙ୍କ କୋଷାଗାରରେ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଦିନ ପହଞ୍ଚି ଯାଉଛି । ଗରିବ ଜନଡା, ଗରିବ ହୋଇ ରହୁଚି ଅଥଚ ସେମାନେ ସବୁବେଳେ 
ଧନୀ ଶେଠ ହୋଇ ରହୁଛି । ପରୋକ୍ଷରେ ସେମାନେ,ସମସ୍ୟା ପ୍ରପୀଡ଼ିତ ଲୋକମାନଙ୍କ ଠାରୁ ଲୁଟି 
ତାଲିଛନ୍ତି । ବାବାଙ୍କ ପଛରେ ପଡି ବା ବାବାଙ୍କ ପିଛା ବ୍ୟୟ କରି ଅନେଡ ଲୋକ, ସର୍ବସ୍ବାନ୍ତ ହୋଇଥବା 
ନଜିର ମଧ୍ଯ ଆମ ସମାଜରେ କିଛି କମ ନୁହେଁ । ବାବାମାନେ କେବଳ ଦିବସ୍ବପ୍ପ ବିକ୍ରି କରୁଛଚି-" ଆସନ୍ତା 
ଜନ୍ମରେ ତୁମେ ମଧ୍ଯ ଧନୀ ଏବଂ ଉଚ୍ଚକୂଳର ଯୋନିରେ ଜନ୍ମ ହେବ କିମ୍ବା ମୋକ୍ଷ ପ୍ରାପ୍ତକରି ସ୍ବର୍ଗରେ (?) 
ଅପସରାମାନଙ୍କ ଗହଣରେ ବସି ସୋମରସ ପାନ କରିବ ।" 

ଏହାକୁ ନେଇ ହେଡୁବାଦୀଙ୍କ ଯୁକ୍ତି ମଧ୍ୟ ଅକାଟ୍ୟ । ସେମାନଙ୍କ ମତରେ ଆମ ସମାଜରେ 
ଶିଶୁକାଳରୁ ହିଁ ଆମକୁ ଧର୍ମଭୀରୁ କରିଦିଆଯାଉଛି । ଧର୍ମ କ'ଣ ବୁଝିନଥ୍୍‌ବା କୋମଜମତି ଶିଶୁଙ୍କୁ 
ଧର୍ମକର୍ମ,ପୂଜାପାଠ,ସାଧୁ ସନ୍ୟାସୀଙ୍କୁ ଭକ୍ତି ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିବା ଆଦି ଶିକ୍ଷା ଦିଆଯାଉଛି । ସେଥୃପାଇଁ 
କୁହାଯାଏ -Eve୮ hild is an Atheist. ପ୍ରତ୍ୟେକ ଶିଶୁ ହେଉଛନ୍ତି ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ | ଜାରଣ ସିଏ 
ଢାଣିନଥାଏ ଇଶ୍ଵର କ'ଣ ଓ କିଏ ? ଶିଶୁଟି ବଡ ହେବା ବେଳକୁ ମାନସିକ ସ୍ତରରେ ସେ ଯେକୌଣସି 
ଏକ ଧର୍ମର ଦାସତ୍ଵ ସ୍ବୀକାର କରିନିଏ । ମନ ଭିତରେ ଅନେକ ପ୍ରଶ୍ନ ଓ ସନ୍ଦେହ ଭଠୁଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ତର୍ଜ 
କରିବାକୁ ସାହସ କରିପାରେ ନାହିଁ । ଏହାର ଅନ୍ୟ ଏକ କାରଣ ହେଉଛି ମଣିଷ ସ୍ବୟଂ ସମ୍ପର୍ଣ୍ଠ ନୁହେଁ 
ତାର ଅନେକ ପ୍ରଜାର ଦୋଷ ଦୁର୍ବଳତା ରହୁଛି । ଯେଉଁଥୂ ପାଇଁ ସେ ହୀନମନ୍ୟତାର ଶିକାର ହେଉଛି । 
ମଣିଷର ଏହି ଦୁର୍ବଳ ମାନସିକତାର ସୁଯୋଗ ନେଇ ଧୂର୍ଗ ଓ ଚାଲାକ ଧର୍ମଗୁରୁମାନେ ମଣିଷକୁ କାବୁ 
କରିନିଅତ୍ତି । ମଣିଷ ସଫଳତା ପାଇବା ଆଶାରେ ବାବାମାନଙ୍କ କଥାରେ ବହୁତଜିଛି ହରେଇ ବସେ । 
କାକତାଳୀୟ ନ୍ୟାୟରେ ଯଦି ସଫଳତା ମିଳିଯାଏ, ତେବେ ବାବାଙ୍କ ଗୁଣଗାନ କରି ତାଙ୍କୁ ପ୍ରସିଦ୍ଧ 
କରାଇ ଦିଅନ୍ତି । ସଫଳତା ନପାଇଲେ ମଧ୍ଯ ବହୁତ କମ ଲୋକ ବୁଝିପାରନ୍ତି ଯେ,ସେମାନେ ଠକି 
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ହୋଇଛନ୍ତି । ଅଧ୍ବଜାଂଶ ଲୋକ ବାବାଙ୍କୁ ଦୋଷ ନଦେଇ ବିଫଳ ହେବା ପଛରେ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ କାରଣକୁ 
ଦାୟୀ କରନ୍ତି । ତାହା ହିଁ ହେଉଛି ଅନ୍ଧବିଶ୍ବାସର ବିଡମ୍ବନା । 

ମଣିଷ ଏକ ସାମାଜିକ ପ୍ରାଣୀ । ବ୍ୟକ୍ତି, ସମାଜହ୍ରାରା ନିର୍ାରିତ ନୀତି,ନିୟମ ଭିତରେ ବନ୍ଧା 
ହୋଇଛି । ଯେଉଁ କାମ ନିଜେ ଏକା କରି ପାରିବନାହିଁ, ସେହି କାମ ସମାଜର ସହଯୋଗରେ କରିବାକୁ 
ଚାହେଁ । ଖାସ ସେଇଥପାଇଁ ଯେଉଁ କାମକୁ, ସମାଜର ଅଧଵକାଂଶ ଲୋକ ସମର୍ଥନ କରନ୍ତି,ସେହି କାମକୁ 
ବାଜି ଲୋକ ମଧ୍ଯ ଭୁଲ କି ଠିକ ନବୁଝି ସମର୍ଥନ କରିବାକୁ ବାଧ୍ଯ ହୋଇଥାରି । ବିନା ତର୍କରେ ସେମାନଙ୍କ 
କର୍ମ ପଦ୍ଧତିକୁ ଢେବଳ ଅନୁସରଣ କରନ୍ତି । କୌଣସି ବୁଦ୍ଧିମାନ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ସେଥ୍‌ରେ ବିରୋଧାଭାସ 
ବେଖାଗଲେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରତିବାଦ କରିବାପାଇଁ ସାହସ କରି ପାରଚ୍ତି ନାହିଁ । କାରଣ ପିଲାଟିବେଳୁ ଶିକ୍ଷା 
ବିଆଯାଇଛି ଯେ " ବିଶ୍ଵାସେ ମିଳଇ ହରି, ତର୍କେ ବହୁଦୂର" । 

ଆମ ଭାରତୀୟ ପରମ୍ପପରା, ଯେଚେ ଆଧୁନିକତା ଆଡକୁ ଗତିକଲେ ମଧ୍ଯ ଏଠାରେ ଗୋଟିଏ 
ବିଶେଷର୍‌ ହେଉଛି,ଏଠାରେ ଯେଉଁମାନେ କାମ କରନ୍ତି ନାହିଁ,ସେମାନଙ୍କୁ ସମ୍ଦରାନୀୟ ସ୍ଥାନ ମିଳେ । 
ସେମାନଙ୍କୁ ତପସ୍ତ୍ରୀ ବା ଯୋଗୀ କହି ପୂଜା କରାଯାଏ । ଯିଏ ପରିଶ୍ରମକୁ ତ୍ୟାଗ କରିଦିଏ,ତାକୁ ତ୍ୟାଗୀ 
ବୋଲି ଢୁହାଯାଏ । କିନ୍ତୁ ଯେଉଁମାନେ କଠିନ ପରିଶ୍ରମ କରି ଖାଦ୍ଯନ୍ନ ଭପ୍ଲାଦନ କରୁଛନ୍ତି କିମ୍ବା 
ସମାଜପାଇଁ ସୁଖ ସୁବିଧାର ବ୍ୟବସ୍ଥା କରୁଛତି,ସେମାନକ୍ୁ ଭପେକ୍ଷା କରାଯାଇ ବସ୍ତୁବାଦୀ ବା ଭୋଗୀ 
ବୋଲି କହି ତିରସ୍କାର କରାଯାଉଛି । 

ଶେଷରେ ଆମେ ବାବାର ପ୍ରକୃତ ଅର୍ଥକୁ ଖୋଜି ବାହାର କରିବା । ବାବାର ପ୍ରକୃତ ଅର୍ଥ 
ହେଉଛି-'ପ୍ରିୟ' ॥ ଚେଣୁ ପ୍ରିୟ ମଣିଷମାନକୁ ଖୋଜି ବାହାର କରିବା ଏବଂ କର୍ମପ୍ରିୟ ହୋଇ ନିଜର 
କରବ୍ୟ ସମ୍ପାଦନ କରିବା ଉଚିତ । ଆମ ସମସ୍ୟାର ସମାଧାନ ସୂତ୍ର ଆମେ ଖୋଜି ବାହାରକରିବା । 
ଭନ୍ନଚି କରିବାପାଇଁ ଜଠୋର ମାନସିକ ଓ ଶାରୀରିକ ପରିଶ୍ରମ କରିବା । ବାବା ହୁଅନ୍ତି କିମ୍ବା ଅନ୍ୟ 
କୌଣସି ଆଧ୍ବଭୌତିକ ମଧ୍ଯ ସ୍ଥତାରେ ସଫଳତା ପାଇବାର ଭ୍ରମକୁ ତର୍କ ବୃଦ୍ଧିରେ ବହିଷ୍କାର କରିବା । 
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ଦୁଧର ଅପବ୍ୟବହାର 


ଦୁଧ ବା କ୍ଷୀର ଅଧଵକାଂଶ ସ୍ଥଳଚର ପ୍ରାଣୀଙ୍କପାଇଁ ଏକ ପୌଷ୍ଷିକ ଏହାର । ପ୍ରକୃତି ପ୍ରାଣୀର 
ଶିଶୁକୁ ଆବଶ୍ୟକ ଅନୁସାରେ ମାଆର ଦୁଧକୁ ହିଁ ପ୍ରାଥମିକ ଆହାର ଭୂପେ ସୃଷ୍ଷି କରିଛି । ଅର୍ଥାତ ମାଆ 
ଜନ୍ମ କରିଥ୍ବବା ଏକ ବା ଅନେକ ଶିଶୁଙ୍କ ଅନୁସାରେ ନିଜ ଦେହରେ ଦୁଧ ଭପ୍ଟାଦନ କରିଥାଏ । 
ପଶୁଜାତୀୟ ଶିଶୁ ମାଆର ଦୁଧ ପାଇ ବଡହେବା ପରେ ଅନ୍ୟଖାଦ୍ୟ ଖାଇ ଦୁଧକୁ ପରିତ୍ୟାଗ କରିଥାନ୍ତି 
। ମଣିଷ କିନ୍ତ ସାରା ଜୀବନ ଅନ୍ୟ ଖାଦ୍ୟ ସହିତ ଦୁଧକୁ ମଧ୍ଯ ଗ୍ରହଣ କରିଥାଏ । ସେହି ଆବଶ୍ୟକ 
ଅନୁଯାୟୀ ମଣିଷର ମାଆମାନଙ୍କ ଠାରେ ଦୁଧ ରହୁନଥ୍ବବାରୁ ବିଭିନ୍ନ ପଶୁମାନଙ୍କଠାରୁ ଦୁଧ ଚୋରି 
କରିବାର କଳା, ମଣିଷ ଆଦିମ କାଳରୁ ଶିକ୍ଷା କରିଆସିଛି । ଅଧ୍ଵକାଂଶ ପଶୁଙ୍କଠାରେ ବୁଧ ରହିଥୂଲେ 
ମଧ୍ଯ ମଣିଷ ମାତ୍ର କେତୋଟି ଶାନ୍ତ ସ୍ବଭାବର ଗୃହ ପାଳିଚ ପଶୁଙ୍କଠାରୁ ଦୁଧ ସଂଗ୍ରହ କରିପାରୁଛି । ଯଥା 
:ଓଟ,ଗାଭ,ମଇଁଷି ଓ ଛେଳି ! ମାଇ ଗଧ ଓ ଘୋଡା ଗୃହପାଳିତ ପଶୁ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସେମାନଙ୍କ ପହ୍ମାରୁ 
ଦୁଧ ବାହାର କରିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । କାରଣ ସେମାନଙ୍କ ପନୁଆ ନାତ ମାଡକୁ କିଏ ବା ସମ୍ଭାଳିପାରିବ ? 
ଯାହା ହେଉ ମଣିଷର ଦୁଧର ଆବଶ୍ୟକତାକୁ ଭିରିକରି ବହୁ ସଂଖ୍ୟାରେ ଗାଭ,ମଇଁଷି ଓ 
ହେଳି ପାଳନ କରାଯାଉଛି । ଜନସଂଖ୍ୟା ବୃଦ୍ଧି ପାଉଥ୍‌ବାରୁ ବଢାରରେ ଦୁଧର ମୂଲ୍ୟ ଦିନକୁ ଦିନ ବୃଵି 
ପାଇବାରେ ଲାଗିଛି । ଦୁଧ କେବଳ ପିଇବାପାଇଁ ନୁହେଁ, ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଦୂଧ ଜାତୀୟ ପଦାର୍ଥପାଇଁ ମଧ୍ଯ 
ବ୍ୟବହାର କରାଯାଇଥାଏ ! ଯଥା: ଦହି,ହେନା,ଖୋୟା,ଘିଅ ଆଦି । କେବଳ ଆମରାଜ୍ୟରେ ପ୍ରତିଦିନ 
ରକ୍ଷ ଇକ୍ଷ ଲିଟର ଦୁଧର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି । ବର୍ଭମାନ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରଦେଶରେ ଦୁଧର ମୂଇ୍ୟ ମହଙ୍ଗା 
ହୋଇଛି । କେତେକ ବ୍ରାଶ୍େଡ କମ୍ପାନୀ ଦୁଧକୁ ସଂଶୋଧ୍ବତ କରି ସୁନ୍ଦର ଭାବେ ପ୍ୟାକ କରି, ଆହୁରି 
ଅଧକ ମୂଲ୍ୟରେ ବିକ୍ରି କରୁଛତ୍ତି । 
ଯେକୌଣସି ରାଜ୍ୟରେ ଦୁଧର ମୂଲ୍ୟରେ ଟଙ୍କାଏ ବୃଦ୍ଧି ହୋଇଗଇେ ସମସ୍ବରରେ ଜନତା 
ପ୍ରତିବାଦ କରୁଛନ୍ତି । ଜନ ଅସନ୍ତୋଷ ବଢିଯାଉଛି । କିତ୍ଧ ସେତେବେଳେ ଏହି ଅସନ୍ତୋଷ କୁଆଡେ ଲୁପ୍ତ 
ହୋଇଯାଭଛି,ଯେତେବେଳେ ଧର୍ମ ନାମରେ ମହଙ୍ଗା ଦୁଧକୁ କିଣି, ସେହି ଲୋକମାନେ ବିଭିନ୍ନ ଦେବୀ 
ଦେବତାଙ୍କ ମୂରରି ଉପରେ ଢାଢିଦେବାକୁ ଦୌଡ଼ି ଯାଉଛନ୍ତି ? ସେହି ଦୁଧ ମୂର୍ରି ରପରୁ ବୋହିଯାଇ ନାଳ 
ନର୍ଦ୍ମାରେ ମିଶିଯାଉଛି । ଏହା କେବଳ ଦୂଧର କ୍ଷତି ହେଉନି ବରଂ ପୁଷ୍ଠି ସାର ଖାଦ୍ୟର ମଧ୍ୟ ଅପମାନ 
ହେଉଛି । ସରକାର ଦୁଧ ଉତ୍ପାଦନ ଦୃଦ୍ଧି କରିବାପାଇଁ ବିଭିନ୍ନ ଉପାୟ ଖୋଜିବାକୁ ବୈଜ୍ଞାନିକଙ୍କ ସହ 
ଆଇଭୋଚନା କରୁଛନ୍ତି 
ପଶୁ ପାଳକମାନେ ଅନେକ ପରିଶ୍ରମ କରି ଗାଭ,ଛେଳି ଓ ମଇଁଷି ମାନଙ୍କୁ ସେବା କରୁଛନ୍ତି ! 
ପଶୁମାନଙ୍କ ମୁତ ଓ ଗୋବରରେ ନିଜେ ଘାଣ୍ଟି ହେଉଛର୍ତି । ଅନ୍ୟଦିଗରେ ଧର୍ମାନ୍ଧ ଲୋକମାନେ ସେହି 
ମୂର୍ୟବାନ ଗାଇ ଦୁଧକୁ ମନ୍ଦିରରେ ନେଇ ଢ଼ାଳିଦେଇ ଆସୁଛଚତ୍ତି । ସେହିଭଳି ହୋମ ଓ ଯଜ୍ଞ ବେଳେ 
ବହୁ ପରିମାଣରେ ଘିଅ,ମହୁ ଏବଂ ଖାଦ୍ଯ ଶସ୍ଯ ମଧ୍ଯ ନିଆଁରେ ପୋଡି ଧ୍ବଂସ କରିଦେତତଛି । 
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କିଛିଲୋକ ନଦୀରେ ଟଙ୍କା ଓ ପଇସା ଫିଙ୍ଗୁଥ୍ବା ଦୃଶ୍ୟ ଦେଖୁଲେ ସେମାନଙ୍କ ନିର୍ବୋଧପଣ ଭପରେ 
ଦୟା ଆସେ । ପ୍ରଥମ କଥା ନଦୀଜଳରେ ଟଙ୍କା ଫିଙ୍ିଲେ କୌଣସି ଦେବୀ ଦେବତା ତୁମ ଭପରେ 
ଖୁସିହେବାର ପ୍ରଶ୍ନ ଭଠୁନାହିଁ। 

ସାଧାରଣତଃ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଶିବ ମନ୍ଦିରରେ ବର୍ଷ ସାରା କିଛି କିଛି ଭଭ୍ତ ମାନଙ୍କ ଦ୍ରାରା ଶିବ ଲିଙ୍ଗକୁ 
ବୁଧରେ ସ୍କାନ କରିବା କର୍ମକାଣ୍ଡ ଚାଲିଥଏ । କିନ୍ତୁ ଫାଇଗୁନ ମାସରେ ଶିବରାତ୍ରୀ ଦିନ ଏବଂ ଶ୍ରାବଣ 
ମାସର ପ୍ରତ୍ୟେକ ସୋମବାର ଦିନଶିବଲିଙ୍ଗକୁ ସ୍କାନ କରିବାପାଇଁ ସବୁଠାରୁ ଅଧ୍ଵକ ଦୁଧ ଦରକାର 
ପଡିଥାଏ । ସେଥୂପାଇଁ ଏହି ଦୁଇମାସରେ ଆବଶ୍ୟକତା ଠାରୁ ଅଧଵକ ଦୁଧ ଦରକାର ପଡେ | 

ଦୁଧ ବ୍ୟବସାୟ କରୁଥୂଵବା ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତି କହିଲେ -ଶିବରାତ୍ରୀ ଦିନ ସାମାନ୍ୟ ଦିନ ଅପେକ୍ଷା 
ଦୁଧ ଅଧୂଵକ ମହଙ୍ଗା ହୋଇଥାଏ । ଦୁଧର ପରିମାଣ ବୃଦ୍ଧି କରିବାପାଇଁ ନକଲି ଦୁଧ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରାଯାଏ । 
ନକଲି ଦୁଧକୁ କେବଳ ପୂଜା କରିବାପାଇଁ ମହଙ୍ଗା ମୂଲ୍ୟରେ ଗ୍ରାହକଙ୍କୁ ବିକ୍ରି କରାଯାଏ ! ବ୍ୟବସାୟୀ 
ଜଣକ କହିଲେ -ସେହିଦିନ ଗାଆଁ ମାନଙ୍କରୁ ସହରକୁ ଆସୁଥୁବା କ୍ଷୀର ପ୍ରାୟ ଗାଆଁରେ ହିଁ ଶେଷ 
ହୋଲଯାଏ । ଗାଆଁ ଲୋକମାନେ ନିଜ ପିଲାଙ୍କୁ ଦୂଧ ଜିଣି ପଛେ ପିଆଉ ନଥ୍ବବେ କିନ୍ତୁ ସେହିଦିନ ଦଶ 
,କୋଡିଏ ଟଙ୍କାର ପାଣି ମିଶା ଦୁଧ କିଣି ନେଇ ଶିବଙ୍କ ମୁଣ୍ଡରେ ଢାଳି ଦେଇଆସିବେ । 

ମଜାକଥା ହେରଛି ଯେ ଶିବଙ୍କ ଭଳି ମହା ପ୍ରତାପୀ,ମହାଜ୍ରୋଧୀ ,ମହାଜ୍ଞାନୀ,ମହାଦେବ ଶିବ 
ଆଦୌ ଜାଣି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ ଯେ ଦୁଧ ଭଳି ଦେଖା ଯାଉଥବା ଏହି ଧଳା ପାଣି ଗୁଡିକ ନିହାତି ନକଲି 
ଦୁଧ, ଅସଲି ନୁହେଁ । ଡ଼ିତୀୟରେ ଆହୁରି ମଜା କଥା ହେଉଛି ଯେ କଥୂଚ ଶିବ ଭକ୍ତମାନେ ମଧ୍ଯ ଜାଣି 
ଶୁଣି ନକଲି ବା ପାଣି ମିଶା ଦୂଧ କିଣି ନେଇ ଶିବଲିଙ୍ଗ ଭପରେ ଢାଳି ଦେଇ ନିଜର ଧାର୍ମିକ କର୍ରବ୍ୟ 
ସମ୍ପାଦନ କରିଦେଉଛନ୍ତି 

ଏଇଠି ଟିକିଏ ମୁଷ୍ତ ମନରେ ଚିନ୍ତାକଲେ ମନରେ ପ୍ରଶ୍ନ ଭଠେ -ଲୋକମାନେ ସତରେ କାହାକୁ 
ଠକୁଛଚି ? ଯେଉଁ ଠାକୁରଙ୍କ ଠାରୁ ମନର ଶାଚ୍ି, ସ୍ବାସ୍ଥ୍ୟ ଓ ସମ୍ପଦ ଆଶାକରି ଧାର୍ମିକ କୃତ୍ୟ କରୁଛନ୍ତି 
ଡାଙ୍କୁ ମଧ୍ୟ ଧୋକା ଦେଉଛନ୍ତି । ଠାକୁର କ'ଣ ଏତେ ବୋକା ଯେ ଜାଣି ପାରିବନି ତୁମେ ତାଙ୍କୁ ଜିପରି 
ଠକୁଛ ? ଦ଼ିତୀୟରେ ଯଦି ଠାକୁରଙ୍କୁ ଦୁଧ ଦେଇ ପୂଜା କରିବା ନୀତିକୁ ଠିକ ବୋଲି ଭାବୁଛ, ତେବେ 
ଗାଭର ଦୁଧକୁ ଚୋରେଇ ଦେଉଛ କାହିଁକି ? ମଣିଷ ଦୁଧ ନେଲ ଦେଉନାହଁ କାହିଁକି ? 

ପୂର୍ବ କାଳରେ ରକ୍ତ ଗୋଟିଏ ଢାଳ ବା ଲୋଟାରେ ଶୁଦ୍ଧ ଗାଇ ଦୁଧନେଇ, ଖାଲି ପାଦରେ 
ଚାଲି ଚାଲି, ନିକଟସ୍ଥ ମନ୍ଦିରକୁ ଯାଉଥଲା ! ଭକ୍ତିର ସହ ଠାକୁରଙ୍କୁ ଆରାଧନା କରି, ଶିବଭିଙ୍ଗ ଉପରେ 
ଶୁଦ୍ଧ ଦୁଧ ଅର୍ପଣ କରୁଥୂଲା । ଆଜି ଭଭ୍ତଙ୍କ ପାଖରେ ସମୟର ଅଭାବ ଯୋଗୁ ଭଭ୍ତ ଚାଲଲାକୀରେ ସୁବିଧା 
ଓ ସୁଯୋଗ ଦେଖ ଏକକାଳୀନ ଦୁଇ,ତିନୋଟି କାମ ଏକାଥରେ ଶେଷ କରିଦିଅନ୍ତି । ସକାଳୁ ନିଚ୍ୟକର୍ମ 
ଶେଷ କରି, ନିଜର ଅଫିସ ଯିବା ରାସ୍ତାରେ ବିକ୍ରି ହେଉଥ୍‌ବା ପ୍ଲାଷ୍ଟିକ ପ୍ୟାକେଟର ଦୁଧ କିଣି, 
ଶିବମନ୍ଦିରରେ ଯାଇ ଦୁଧ ପ୍ୟାକେଟଟି ଢାଳିଦେଇ ଚାଲିଯାନ୍ତି । ଅର୍ଥାତ ଗୋଟିଏ ଚୀରରେ ଦୁଇଟି 
ଶିକାର କିମ୍ବା "ନରର ପାଣି ନଲରେ ଯିବ କିନ୍ତୁ ପିତୃଲୋକ ସନ୍ତୋଷ ହେବେ "| 
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ସେଥ୍ପାଇଁ ଦେଶର ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନ୍ଦିରର ବେଢା ଭିତରେ ଓ ବାହାରେ ପ୍ରଦୂଷଣ ବୃଦ୍ଧି ପାଉଛି । 
ଏହାକୁ ନିୟଂତ୍ରଣ କରିବାପାଇଁ ଓଡିଶା ସରକାର ଏକ ବୈଧାନିକ ଚେତାବନୀ ଜାରି କରିଛନ୍ତି ଯେ 
ମନ୍ଦିର ଭିତରକୁ ପ୍ଲାଷ୍ଟିକ ବ୍ୟାଗ ନେବା ନିଷେଦ୍ଧ । ଭୋଗ ନେବା ପାଇଁ ବାଉଁଶ ଡାଭା ମନ୍ଦିର 
ପରିସରରେ ମିଳୁଛି । ସେ ବି ଗୋଟେ ଭଲ ବ୍ୟବସାୟ ହେବ । ଅନ୍ତତଃ ବାଉଁଶ ଦ୍ବାରା ତିଆରି 
କରୁଥୁବା ଡାଲା କାରିଗରଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ନିଯୁକ୍ତି ମିଳିପାରିବ । ଏଥର ଆମେ ନିଶ୍ବକ୍ଷ ଭାବେ ବିଚାର କରିବା- 
ସତରେ କ'ଣ ଶିବଲିଙ୍ଗ ଉପରେ ଦୁଧ ଢ଼ାଳିଲେ ଶିବ ବରପ୍ରଦାନ କରତ୍ତି ? 

ଆଉ ଗୋଟିଏ ପରିତାପର ବିଷୟ ହେଉଛି ଯେ ଯେଉଁ ଗୌତମ ବୁଦ୍ଧ ନିରୀଶ୍ବର ବାଦୀ ଥୂରେ 
ଏବଂ ମୂର୍ଭି ପୂଜାକୁ ଘୋର ବିରୋଧ କରୁଥୂଲ୍େେ, ତାଙ୍କର ଅନୁଯାୟୀମାନେ ଆଜି ତାଙ୍କର ମୂର୍ଗି ଉପରେ 
ମସ୍ତକାରିଷେକ ନାମରେ ଶହ ଶହ ଲିଟର ଦୁଧ ଢାଳି ଆରାଧନା କରୁଛନ୍ତି । ଜୈନ ଧର୍ମରେ ମଧ୍ଯ ସେହି 
ଅନୁରୂପ ଧର୍ମୀୟ କର୍ମକାଣ୍ଡ କରାଯାଉଛି । କୌଣସି ଏକ ମନ୍ଦିରକୁ ଦମକଳ ଗାଡିର ପାଇପ ଦ୍ବାରା ଶହ 
ଶହ ଲିଟର ଦୁଧ ଶୁଦଧିକରଣପାଇଁ ମନ୍ଦିରରପରକୁ ନିକ୍ଷେପ କରା ଯାଉଥବା ଏକ ଦୃଶ୍ୟ ଟିଭିରେ ପ୍ରଚାର 
ହୋଇଥଲା । ଆଭ ଏକ ମନ୍ଦିରର ଦେବତାଙ୍କୁ କେବଳ ଶୁଦ୍ଧ ଦେଶୀ ଘିଅରେ ଆରାଧନା କରାଯାଏ । 
ତାହା ଏତେ ପରିମାଣରେ ଢଳା ଯାଏ ଯେ ଘିଅ ସବୁ ରାସ୍ତା ଉପରକୁ ବୋହି ଆସୁଛି । ଯେଉଁମାନେ 
ନିଜେ ବା ନିଢ ପିଲାକୁ ଦେଶୀ ଘିଅ ଖୁଆଉ ନଥବବେ,ସେମାନେ କିଲୋ କିଲୋ ଘିଅ କିଣି ସେଠାରେ 
ଡାଳି ଦେଇ ଆସୁଛନ୍ତି । ଅବଶ୍ୟ ନକଲି ଦୁଧ ଭଳି ଏଇଠି ମଧ୍ୟ ନକଲି ଘିଅର ବ୍ୟବହାର ହେଉନଥୂବ 
କିଏ ଜାଣେ ? 

ଆମେ ଆଗରୁ କହିନ୍ଧୁ ଯେ ମଣିଷ ନିଜର ସ୍ବାର୍ଥ ପାଇଁ ପଶୁମାନଙ୍କ ଠାରୁ ଦୁଧ ଚୋରିକରି 
ଆସିଛି । ଏହି କାର୍ଯ୍ୟ ଅନ୍ୟାୟ ହୋଇଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଖାଦ୍ୟ ଓ ଖାଦକର ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମ ଅନୁସାରେ 
ମଣିଷ ନିଜକୁ ଦୋଷୀ ବୋଲି ମନେକରେ ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ଶିବଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ ତ ସମସ୍ତ ଜୀବଜନ୍ତୁ ତାଙ୍କର 
ପ୍ରିୟ ସନ୍ତାନ ହେବା ଉଚିତ । ଭକ୍ତ ଶିବଙ୍କ କୃପା ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାପାଇଁ ଯେଉଁ ଶୁଦ୍ଧ ଦୁଧ, ଚୋରିକରି ଆଣି 
ଢାଳଚ୍ରି ତାହା ନିଶ୍ଚୟ କେଉଁ ଭୋକିଲା ବାଛୁରୀ ମୁହଁରୁ ଛଡେଇ ଆଣିଥ୍‌ବା ଦୁଧ । ତେଣୁ ଶିବ ଯଦି 
ନ୍ୟାୟ ସଂଗତ ବିତାର କରିବେ ତେବେ ସେ ଭକ୍ତଙ୍କୁ ନିଶ୍ଚୟ କୃପା କରିବେ ନାହିଁ । ଡ଼ିତୀୟରେ ଭକ୍ତ 
ଶିବଙ୍କୁ ଠକିବାପାଇଁ ଯଦି ନକଲି ଦୂଧ ଆଣି ଢାଳଚ୍ରି ତେବେ ତ ଆହୁରି ବିପଦ । ଶିବ ଅଭିଶାପଦେବେ । 
ଆମମଚରେ ଉତ୍ତୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଶିବଲିଙ୍ଗ ଉପରେ ଢଳା ଯାଉଥ୍‌ବା ଦୁଧ ବେକାର ଯାଉଛି । 

ବରଁମାନର ସମସ୍ୟା ହେଉଛି ଯେଉଁ କ୍ଷୀପ୍ର ଗତିରେ ସମାଜରେ ଧର୍ମ ପ୍ରଚାର ହେଉଛି, ସେହି 
ଗତିରେ ଧାର୍ମିକ ଅନ୍ଧବିଶ୍ବାସର ବିରୋଧ ହୋଇପାରୁନାହିଁ । ପରିତାପର ବିଷୟ ହେଉଛି ଯେ ସମାଜର 
କିଛି ଉଚ ଶିକ୍ଷିତ ଓ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ବ୍ୟକ୍ତି, ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟି କୋଣର ଅଭାବ ଯୋଗୁ ଧର୍ମୀୟ କର୍ମକାଣ୍ଡରେ 
ରାଗ ନେଉଥ୍୍‌ବା ଦେଖ, ସାଧାରଣଲୋକ ଭ୍ରମରେ ପଡିଯାଉଛନତ୍ତି । ସେମାନେ ବି ଭାବୁଛନ୍ତି ହୁଏତ 
ଏହି ଲାକମାନେ ଧର୍ମୀୟ କର୍ମକାଣ୍ଡ କରି (ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ ହେଉ ପଛେ) ଭପରକୁ ଭଠି ପାରିଛି । ଆମେ 
କାହିଁକି ପଛରେ ରହିବା ? 
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ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ର ଓ ଧର୍ମଗୁରୁମାନେ ନୈତିକତା ଭପରେ ଅତି ସୁନ୍ଦର ନୀତି ନିୟମର କଥା 
କହିଥାତ୍ରି କିନ୍ଧୁ ବ୍ୟବହାରରେ ସେଇୟା କରତ୍ତି ନାହିଁ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ଭିତ ଜମୁଥଵବା ମନ୍ଦିରର କାକ୍ରରେ 
ନୋଟିସ ବୋର୍ଡ ଭାଗିଥାଏ- "ତୋର ଓ ପାକେଟମାର ଠାରୁ ସାବଧାନ" । ଏହାର ଅର୍ଥ କଅଣ ? 
ତା'ମାନେ ଭଗବାନଙ୍କ ଘରେ ମଧ୍ଯ ଭକ୍ତଙ୍କ ଧନ ଜୀବନ ସୁରକ୍ଷିତ ନୁହେଁ । ନିଜକୁ ନିଜେ ରକ୍ଷା 
କର, ଏଥୃପାଇଁ ଇଗବାନ ଦାୟୀ ନୁହନ୍ତି । 

ଗାଆଁ ଗହଜରେ ବାସକରୁଥ୍‌ବା ଅଶିକ୍ଷିତ ଓ ଦଳିତ ଶ୍ରେଣୀର ଲୋକମାନେ ଧର୍ମଗୂରୁମାନଙ୍କ 
ମୁଁ ହରୁ ବାହାରୁଥ୍ବା ପ୍ରବଚନକୁ ଆଦୌ ବୁଝିପାରନ୍ତି ନାହିଁ କିନ୍ତୁ ସବୁଜିଛି ବୁଝି ପରିବାର ବାହାନା କରି 
ତାଳି ନିଶ୍ଚୟ ମାରତ୍ତି । ଶେଷରେ ମଠ ବା ମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣ କରିବାପାଇଁ ମୁକ୍ତ ହସ୍ତରେ କିଛି ନା କିଛି ଅର୍ଥ 
ଦାନ କରି ଦିଅନ୍ତି । ସେମାନେ ନିଜ ପିଲାଙ୍କୁ ପୁଷ୍ଟି ସାର ଖାଦ୍ୟ ଦେବାକୁ ଅସମର୍ଥ ଏବଂ ସ୍କୁଲରେ ପାଠ 
ପଦେଇବାପାଇଁ, ଖର୍ଚ୍ଚ ନଥାଉ ପଛେ, ମହ୍ଦିର ତୋଳିବାପାଇଁ ଟଙ୍କା ନିଶ୍ଚୟ ଦାନ କରିବେ । ଏହା ହିଁ 
ସେମାନଙ୍କର ମାନସିକ ଦେବାଳିଆ ପଣ ! 

ଲୋକମାନେ ବୁଝିବା ଭଚିତ ଯେ ,ଯେଉଁ ଅର୍ଥ ଆମେ ଧାର୍ମିକ କର୍ମକାଣ୍ଡପାଇଁ ଖର୍ଚ କରୁଛୁ, 
ସେହି ଅର୍ଥ ଯଦି ନିଜ ପରିବାରପାଇଁ ଖର୍ଚ୍ଚ ହୁଅନ୍ତା ତେବେ ଆମର ବେଶୀ ସୁଖ ଓ ଶାର୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତା । 
ମନ୍ଦିରକୁ ଦାନ କରାଯାଭଥ୍‌ବା ଲକ୍ଷ ଇକ୍ଷ ବା କୋଟି କୋଟି ଟଙ୍କା ଯଦି ଜନସାଧାରଣଙ୍କ କଲ୍ୟାଣକାରୀ 
କାମରେ ଖର୍ଚ୍ଚ ହୋଇପାରଚ୍ରା ତେବେ ଆମ ଦେଶର ଅନେକ ଆର୍ଥିକ ସମସ୍ୟା ଦୂର ହୋଇ ପାରଚ୍ତା । 
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ହେତୁବାଦୀ ବାଲ୍ଧୀକି ନାୟକଙ୍କ ଜନ୍ମ ଗଂଜାମ ଜିଲ୍ଲାର ପାଟରା ପଲ୍ଲୀ ଗ୍ରୀମରେ 
୧୯୫ ୧ ମସିହାରେ ହୋଇଥିଲା । ଭାରତୀୟ ବାୟୁସେନାରୁ ଅବସର ନେବା ପରେ 
ହେତୁବାଦୀ ବିଚାରଧାରାକୁ ସହଜ ଓ ସରଳ ଭାଷାରେ ବୁଝେଇ ଲେଖୁବା ସହିତ ସମାଜ 
ସୁଧାର କାମରେ ସକ୍ରିୟ ଭୂମିଜା ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ତାଙ୍କର ଦୁଇଶହ ପଚାଶରୁ ଉର 
ହେତୁବାଦୀ ପ୍ରବନ୍ଧ ଓ ଗଛ ଷାଠିଏରୁ ଉର୍ଧ ବିଭିନ୍ନ ଓଡିଆ ପତ୍ରିକାରେ ପ୍ରକାଶିତ । ପାଠକ 
ମାନଙ୍କ ସମନ ଓ ସ୍ଵୀକୃତି ପ୍ରାପ୍ତ କରିଥିବାରୁ ତାଙ୍କର ୬ ଖଣ୍ଡ ପ୍ରବନ୍ଧ ସଙ୍କଳନପ୍ରକାଶ 
ପାଇ ସୁଧୀ ପାଠକ ମହଲରେ ଆଦୃତ ହୋଇଛି । ଏହା ପୂର୍ବରୁ ୩ ଗୋଟି 
( ୧.ଚମକ୍ରାରର ରହସ୍ଯ ୨ .ତର୍କର ଉର୍ଶ୍ବରେ କିଏ ? ୩.ହେତୃବାଦର ଆବଶ୍ୟକତା ) 
ବହିର ଦ୍ଵିତୀୟ ସଂସ୍କରଣ ପ୍ରକାଶ ପାଇସାରିଛି । ଏହି ପୁସ୍ତକର ଦ୍ଵିତୀୟ ସଂସ୍କରଣ 
ପ୍ରକାଶକରି ଆମେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଖୁସିର ସହ ନୂତନ ପାଠକ ମାନଙ୍କ ହାତରେ ଅର୍ପଣ କରୁଛୁ ! 
ସମାଜରେ ବ୍ୟାପ୍ତ ରୁଚିବାଦୀ ପରମ୍ପରା ,କୁସଂସ୍କାର ଓ ଧାର୍ମିକ ବ୍ୟବସାୟକୁ ବନ୍ଦ 
କରିବାପାଇଁ ଏହି ପୁସ୍ତକଟି ସମାଜରେ ଏକ ବୈଚାରିକ କ୍ରାନ୍ତି ସୃଷ୍ଠି କରିପାରିଲେ 
ଲେଖକଙ୍କଶ୍ରମ ସାର୍ଥିକ ହେବ ବୋଲି ଆମର ଦୃଢ ବିଶ୍ଵାସ । 

ପ୍ରକାଶିକାଙ୍କ ଲେଖନୀରୁ..... 
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